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M-a izbit întotdeauna felul în care părintele Ghelasie ştia să fie viu: 
\ cuvânt, prin gest, prin privire... Totul era molipsitor de viu la el, era 
ietor. A deveni creştin în proximitatea părintelui era drum de la 
orţire şi indiferenţă la viaţă. Prin părintele am înţeles creştinismul 
ca pe o învăţătură, ci ca pe propria-mi înviere. 


Vocaţia creştinului, şi mai ales a celui care liturghiseşte, este de a 
reni cercetător în ale Duhului, experimentator în acel spaţiu de re- 
are a prezenţei dumnezeieşti care este „laboratorul” liturgic. Nu 
stă creştin fără experierea harului, după cum nu există nici cercetă- 
onest în ale Duhului care să se ascundă în spatele bibliografiei teo- 
ice, care să rămână simplu manipulator de concepte religioase, fie 
sasta şi cu îndemânare academică. Părintele, pentru mine, face parte 
categoria celor care fac din experienţa Duhului însăşi viaţa lor. 


Pr, dr. Răzvan lonescu, 
Parohia creştin-ortodoxă 

Sf. Parascheva-Sf. Genoveva, 
St. Sulpice, Paris 
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NEVOINȚELE ISIHASTE 


XIV 


Continuăm manuscrisul cu partea a treia, „Nevoinţele Isihas- 
te". Aici este practica propriu-zisă. Este drept că fără o relatare te- 
oretică şi fără fixarea termenilor de bază nu se poate trece la prac- 
tică, dar eu sunt nerăbdător, împlinesc aproape un an de 
mânăstire şi tot mai mult mi se umple inima de dorinţa unei trăiri 
concrete duhovnicești. Chemarea mea pentru viața călugărească 
parcă în aceasta capătă sens. Descoperirea isihasmului este teme- 
lia vieţii mele călugărești. O chemare tainică mă atrăgea spre 
această viață, tocmai ca să descopăr trăirea isihastă. Din copilărie 
mi-au plăcut mult poezia şi legendele, mai ales vieţile eroilor și ale 
sfinţilor. Îmi place, de asemeni, muzica, deși eu nu sunt capabil să 
reproduc nici cea mai simplă melodie. Am chiar dificultăţi aici 
când la biserică nu pot cânta cu fraţii și părinţii, deși citesc 
multumitor. Mă extaziez adesea când se cântă podobii și axioane 
şi suspin tăcut că eu nu pot participa direct. Un ceva din mine se 
pune în mișcare și toată Fiinţa mea parcă se antrenează într-o 
trăire intensă. Cuvintele pentru mine la fel au o Taină enormă. 
Orice Cuvânt mi se pare Întreaga realitate într-o formă specifică. 
Aici în mânăstire am descoperit plăcerea să mă fixez pe Cuvinte, 
nu atât repetându-le, cum de obicei se face, ci Ascultându-le acea 
Şoptire a lor. De acum orice Cuvânt mi se pare Un Viu de Sine ce 
are deja un limbaj de sine, care mă atrage ca un miracol. Orice 
Cuvânt mi se pare o Întreagă Carte în care poți citi într-un Anume 
fel totul. Acest limbaj tainic de Cuvânt mi l-a descoperit mie 
Manuscrisul Neofiţilor. Scrie undeva că începutul misticii isihaste 
este descoperirea tainei Dialogului şi Conversaţiei în Cuvânt ce 
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este transcenderea Meditaţiei de Minte în Vorbire Transceriden- 
tală pură de Suflet. Meditaţia este mișcarea în Gând, pe când aici 
este miscarea în Cuvânt, în limbajul interior de Cuvânt al însuși 
Cuvântului. Din manuscrisul Neofiţilor am înțeles că Sufle- 
tul-Fiinţa are Limbaj pur de Cuvânt, care acesta apoi se tradu- 
ce-prelungește în Limbaj de Gând în Mintea Corpului energetic. 
Cuvântul este înaintea Gândului, Arhetipul și Originea Gândului. 
Limbajul pur de Suflet este Cuvântul şi Cuvântul la rândul său are 
al doilea limbaj, cel de Gând. Așa Isihasmul este Limbaj direct de 
Cuvânt dincolo de cel de Gând, ca Odihnă a Gândului și a Mintii. 
Aceasta mie îmi defineşte tot sensul practicii isihaste. Noi după 
căderea din Rai credem Gândul-ldeea originea şi formarea Cuvântu- 
lui, când în fond Cuvântul este însuși Arhetipul şi Originea Gându- 
lui-Ideii. Noi nu mai știm ce este Cuvântul în Sine și îl confundăm 
cu Limbajul de gradul doi al Cuvântului, cu Gândurile-ldeile-Re- 
prezentările mentale. Aici este Taina misticii isihaste, redescoperi- 
rea Limbajului din Interiorul Cuvântului în întoarcerea Gândului în 
Originea sa Cuvântul. De aceea isihasmul se mai numește Oprirea 
Mintii în Rugăciunea Cuvântului Dumnezeiesc. Isihasmul nu este 
Meditaţia Mintii, ca în celelalte mistici, nu este Limbajul Minţii, ci 
este întoarcerea Limbajului Mintii în Arhetipul Limbajului Cuvân- 
tului în care Mintea se Odihnește nu în Meditaţie de Sine, ci în In- 
trarea în Limbajul pur de Cuvânt ce este direct în cuvânt fără 
Gând. Gândul-ldeea este o Scânteie de Mișcare de Cuvânt, nu 
însuşi Cuvântul, ce este Totalitate de toate Gândurile deodată. Cu- 
vântul este direct Conştiinţă, pe când Gândul este Semi-Conștiinţă 
ce în ansamblul altor Gânduri pot da Conștiinţă. Orice Cuvânt 
este dintr-o dată totală Conștiinţă şi mișcările din Cuvânt-Conști- 
inţă ca Ecou-prelungire apoi se fac Gânduri mentale din Corp-e- 
nergii. Gândurile nu sunt direct Conştiinţă, ci Emanaţii ale 
Mişcărilor deja de Cuvânt în Sine. Aici este Taina Opririi Gândului 
în metoda isihastă, ca Reîntoarcerea în Cuvânt în care Gândul se 
Odihneşte şi se Rememorează cu Arhetipul Cuvântului. Gândurile 
nu sunt formări evolutive de acumulări mentale, ci sunt Limbaj de 
Limbaj Transcendental de Cuvânt. După cădere rămânem doar cu 
limbajul mental, fără Arhetipul-Limbajul de Cuvânt-Suflet şi de aici 
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interpretăm Limbajul doar ca limbaj mental. Aici este valoarea 
misticii în Cunoașterea Realităţii. Știința și metafizica sunt Incom- 
plete fără Mistică, ce este o Cunoaștere reală și obiectivă dincolo 
de Mental. Acest Dincolo de Mental nu este o Abstractizare și 
dincolo de Abstractizare, ci este Concretul în sine al Abstractizării 
mentale. Oprirea mentalului nu este Subtilizarea a însuși mentalu- 
lui, cum se face în Meditaţiile mistice, ci este Reîntoarcerea men- 
talului în Originea sa, Cuvântul Transcendental, ce nu mai este limbaj 
mental, ci Limbaj direct de Suflet-transcendental. Creștinismul 
susține că este Un Limbaj pur de Suflet tot așa de Concret ca şi 
cel mental-energetic, care, și mai mult, este de fapt suportul și Ar- 
hetipul limbajului mental. Aici este toată Taina misticii isihaste și 
de aici practica isihastă. Isihasmul este Odihna Mintii în Icoa- 
nă-Cuvânt. Cuvântul este Icoana Gândului mentalului. Gândul se 
închină în Cuvânt și Închinăciunea-Rugăciunea Gândului este In- 
trarea în Cuvânt Icoana transcendentală. Meditatia mentală este 
Nostalgia după Cuvântul Arhetipal, după Odihna Gândurilor. 
Dacă Meditaţia nu ajunge să iasă din Mental, rămâne o Au- 
to-mentalizare, sesizată de mistici ca o nereușită, fără Intrarea în 
Transcendental. Acele stări Supramentale mistice sunt tocmai In- 
trarea în Cuvânt. Misticile necreștine ajung în Cuvântul Nedefinit 
în Depășirea mentalului, dar nu și în Trans-Limbajul Cuvântului pe 
care îl au doar Creștinii. În creștinism, Cuvântul-Fiinţa însăşi nu 
este Nemanifestatul-Principiu Ultim, ci este tocmai Limbajul pur 
Sufletesc în care este Adevărata Viaţă Transcendentală Arheti- 
pală, care apoi se Traduce-prelungește în Complexul Mental al 
Corpului-energiilor. 

După cădere, Această Viaţă pur Transcendentală se înlocuiește 
cu așa-zisa Viaţă în diferite Ceruri, ca Răsplătire şi merite ale celor 
Sfinţi, pe care mistica pură o consideră tot o Viaţă mentală infe- 
rioară, adevărata mistică fiind Intrarea în Dumnezeire, pe care noi 
creștinii nu o vedem ca Absorbire în Dumnezeu, ci o Îndumnezeire a 
Creaţiei fără transformare în Dumnezeu, o Transfigurare-Întrupa- 
re a Creaţiei în Dumnezeire fără amestecare, dar în Întrepătrundere. 
Mistica creștină este o Supra-mistică a Întrupării reciproce, Întru- 
parea lui Dumnezeu în Fiinţe de Creaţii și Întruparea Creaţiei ca 
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mdumnezoire, fără să se amestece, dar Participând Una la Alta 
à Absorbire reciprocă, ci în Transferare-Transfigurare reci- 
p Aceste afirmaţii, pe care le-am citit în Manuscrisul lui Neo- 
> mie mi se par extraordinare. Comparatia cu Sămânţa-Dumne- 
“U și Pomul-Creatție născut ce apoi Rodeşte iarăși Sămãnța mi se 
àre esența misticii creștine. Cuvântul-Logosul se face Sământa-Ar- 
tipul Fiinţei de Creație-Pomul, se Întrupează în Fiinţa de Creaţie 
| se Lasă Asimilat de Fiinţa de Creaţie, care la rândul ei Trebuie 
à Rodească Sămânța-Cuvântul, ce înseamnă Întruparea apoi a 
Teaţiei în Dumnezeire, ce este Îndumnezeirea de care ne vor- 
ma teologia. Această Dublă Întrupare este esenta misticii Isihas- 
î Noi avem în Fiinţa noastră Un Cuvânt Logos Fiinţial Dumne- 
“iesc-Scânteia pur Dumnezeiască Întrupată în noi, al cărei 
mbaj se face Pom de Creatie, ca apoi Noul Limbaj-Pom Creat 
R Rodească, să se Întrupeze şi el ca Răspuns Asemănător, să Re- 
vie Sămânţa-Cuvântul, să se Reîntoarcă în Cuvântul Arhetipal 
n care s-a Născut. Dar Sublimul creştin nu este Desființarea Se- 
intei în Pom şi desființarea Pomului în Rodul Seminţei, ci este în 
ubla și Egala Coexistenţă, atât a Seminţei-Arhetipale, cât şi a 
pomului care Rămâne la fel Arhetip de Creaţie, ce se Regenerează 
“ciproc, rămânând fiecare ceea ce este în Participare-Trăire a 
€luilalt prin Proprie Fiinţă tocmai prin Păstrarea neamestecată a 
YOpriei Fiinţe. Amestecarea-absorbirea ar fi tocmai desființarea 
Senţei Participări Reciproce Dialogale, Sămânță-Pom în Coexis- 
enţă Veșnică, în Comuniune eternă de Depășire-Deschidere de 
ne, nu ca Închidere-Egoism Transcendental, de absorbire în Sin- 
Wlaritate de sine. Dumnezeul Creștin nu este Singularitate de 
e de aceea este Treime Permanentă și Chipul Comuniunii 
e Chipul Transcendental de Limbaj Dialog, nu Monolog. Lim- 
ajul Dumnezeiesc Cuvântul-Sămânţa se lasă Transpus în Limba- 
Nl Creat Pomul, Fiecare fiind Odihna Celuilalt, ca Întrupare în 
elëlalt, nu desființare în Celălalt, ca Permanentizare în Celălalt, 
Au ca absorbire. De aici marea Taină a misticii Isihaste ca metodă 


r Odihnei Minţii-Corpului în Cuvântul-Sufletului. Această desco- 
eta mie mi se pare uimitoare și îmi dă toată înțelegerea misticii 
l practicii isihaste. Metoda isihastă, de a Introduce Mintea în 
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Inimă, nu mai este un Convenţionalism de metodă oarecare, ci 
este o Esenţă de Reîntrupare a Mintii în Cuvântul-Inima Arhetipa- 
lä, unde Mintea se Odihnește și se Reîntoarce la Limbajul Arheti- 
pal, nu la Anihilare de Limbaj, ci la Rememorare de Limbaj. 
Manuscrisul ce relatează „Nevoinţele Isihaste” este foarte sche- 
matic, aforistic chiar, și de aceea eu îl transpun și, cu slabele mele 
înțelegeri, nu atât ca să fac eu un Comentariu, ci ca o încercare de 
a pune în Practică. Totodată, sunt favorizat și de niște împrejurări 
cum nu se poate mai nimerite. Părintele Stareţ mă uimește cu sur- 
priza de a-mi da Blagoslovenie pentru Isihasm. Am îndrăznit să-i 
spun la Spovedanie că doresc mult practica isihastă a Neofitilor și 
după ce m-a ocărât zdravăn că am înclinații bolnăvicioase, mi-a 
permis să încerc, dar sub supravegherea atentă a Lui Avva Arse- 
nie. Și încă o împrejurare peste aşteptări este că în mânăstirea 
noastră mai vine un călugăr vârstnic de la un schit apropiat, din 
motive de boală acolo neavând condiţiile de rigoare. Şi încă una 
parcă special aranjată, tot în acest timp se retrage aici la noi un 
fost profesor universitar despre care se vorbește că a căzut în mis- 
ticism şi acum la sfârşitul vieţii vrea morţiş să se facă monah. 
Părintele cel bătrân se numește Avva Isaia, iar profesorul, fratele 
Vasile. Părintele Stareţ încă o dată m-a uimit cu înțelepciunea sa, 
că i-a primit cu braţele deschise pe amândoi, deși este destul de 
drastic față de cei ce vor să intre în mânăstirea noastră. Încă din 
primele zile, am aflat că Avva Isaia este chiar un trăitor Isihast, iar 
fratele Vasile este tobă de carte și ştie tot felul de practici mistice 
pe care se silește acum să le creștineze. l-am vorbit fratelui Vasile 
de Manuscrisul Neofiţilor, pe care l-a citit în câteva zile și, entu- 
ziasmat la maxim, m-a rugat să-l comentăm împreună. Așa că din- 
tr-o dată eu cu Avva Arsenie, cu Avva Isaia și fratele Vasile for- 
măm un mic grupuleţ isihast. Avva Arsenie ne-a pus sub canon să 
fie totul sub taină, să respectăm cu strictețe regula mânăstirii, iar 
ca nevoinţă individuală de chilie, să încercăm și practica isihastă. 
Astfel, partea a treia din Manuscris - „Nevoinţele Isihaste” - le 
transpunem în combinaţie cu o încercare de punere în practică. 
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XV 


După câteva zile, părintele Stareţ m-a întrebat ce fac și eu sin- 
cer i-am mărturisit totul. A dat din cap într-o semnificaţie doar de 
el știută, avertizându-mă să fiu atent să-mi păstrez mintea sănă- 
toasă şi cu discernere, să nu cad în misticism bolnăvicios. Mi-a 
mărturisit că însuși dânsul a încercat și încă încearcă această prac- 
tică, dar o supune la un control drastic al realităţii. M-a uimit 
această confidenţă şi așa i-am spus de Manuscrisul Neofiţilor, pe 
care mi l-a cerut să-l citească. Nu știa de el și, surprins, l-am văzut 
cât era de doritor să-l cunoască. Această sinceritate a mea m-a fă- 
cut să cresc în ochii sfinţiei sale şi să obțin o învoire în plus în 
practica isihastă. Nu știam cum să începem de fapt, încurcătură 
din care am fost scoși de Avva Isaia, care ne-a avertizat să nu por- 
nim cu cine știe ce filosofie, ci pur și simplu cu practică sinceră şi 
perseverentă. Avva Arsenie a fost de acord întocmai, dar eu și cu 
fratele Vasile, mai stăpâniţi de pretins spiritualism intelectual, cău- 
tam o confirmare în Manuscrisul Neofiţilor. Așa am început de 
fapt chiar cu primul capitol al „Nevoinţelor Isihaste”. Avva Arsenie 
și Isaia ne-au dibuit și ne-au avertizat să nu neglijăm a cerceta şi Fi- 
localia, de nu putem cu adevărat să ne debarasăm de mentalism. 
Am primit cu smerenie sfatul, care s-a dovedit cel mai nimerit. Noi 
redăm aici textul Manuscrisului, cu numerotarea în continuare a 
„Iscusinţei trăirii Isihaste”. 


78. 


— „Sacralizarea Cuvântului şi Odihna Gândurilor în Cuvântul 
Arhetipal este prima Nevoinţă și începutul tuturor Nevoinţelor 
Isihaste." 

— „Invocarea Numelui-Logosului Absolut lisus este prima 
treaptă în Urcușul Duhovnicesc Isihast”. 

— „Odihna în Numele-Cuvântului-Logosului Absolut este Dum- 
nezeiescul Dor al Isihiei'. Şi urmează un fel de poem mistic. 


„— Doamne lisuse Cuvântul Fiinţial al Lui Dumnezeu, 
Numele Tău este Cuvântul ce are în sine toate Cuvintele, 
Toate Memoriile veșnice sunt în Numele Tău. 
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Noi fiecare suntem o Memorie de Mișcare, 
O Anume Rostire a Cuvântului Tău, 
Ce se întrupează într-o anume Fiinţă Creată de Cuvântul Tău. 


Noi fiecare suntem un Glas al Cuvântului Tău, 

Ce Creează o Anume Fiinţă care să întrupeze Acest Glas 
Dumnezeiesc, 

Ce se face şi o Cântare de Creaţie. 


Eu sunt o Anume Rostire a Cuvântului Tău 
Și această Rostire este Arhetipul meu Fiinţial 
Un Nume al meu Născut din Cuvântul Numelui Tău. 


Scânteia ce stă ca Arhetip Fiinţei mele Create 
Este această Rostire a Cuvântului Tău 
În care eu mă Regăsesc şi totdată Te întâlnesc pe Tine. 


Eu sunt o Dăruire-Rostire a Ta, 
Si în această Rostire îţi Invoc Numele Dumnezeiesc, 
Doar în această Rostire găsind Calea către Tine. 


Rostirea Numelui Tău, Doamne lisuse, 
Este Taina Vieţii mele Fiinţiale, 
Taina unei Anume Rostiri ce este propria mea Persoană. 


O Anume Rostire a Cuvântului Tău 
A Creat o Anume Fiinţă a mea 
Si în această Anume Rostire ne Regăsim Reciproc. 


Căderea din Rai m-a separat de această Rostire Veșnică 
Şi în mine s-au ivit Rostiri Străine 
În care nu mă mai Regăsesc nici pe mine nici pe Tine. 


În rostirile tenebroase ale căderii 
Jinduiesc după Dumnezeiasca Rostire Întrupată în Fiinţa mea, 


Dar am uitat-o deși este întreagă și neatinsă. 


În Numele Tău, lisuse, sunt toate Cuvintele Dumnezeiești 
Şi în aceste Cuvinte Unul Anume este și al meu, 
Și așa în Numele Tău îmi Caut Numele meu. 
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‘De aș Regăsi Rostirea Cuvântului Tău când M-ai Creat 
Mi-aș Regăsi Numele și în El pe Tine 
Și am putea Vorbi Dincolo de Limbajul Căderii. 


Numele Tău, Doamne lisuse, este Dorul Dumnezeiesc din mine, 
Că în El mă Regăsesc și te Regăsesc pe Tine 

Îmi Regăsesc Rostirea Cuvântului Tău Scânteia Întrupată în 
Fiinţa mea. 


În Numele Tău Regăsesc Cuvântul Arhetipal Fiinţei mele, 
În Numele Tău mi se Opresc toate tulburările căderii, 
În Numele Tău Mintea mea îşi găsește Odihna. 


În Minte este Gândul mişcarea Mișcării de Suflet-Fiinţă, 
Dar Gândul este Ieşire din Cuvânt 
Şi de aceea este doar Semn de Cuvânt, nu Cuvântul însuși. 


Eu doresc Cuvântul însuși, nu Semnul său abstract, 
Eu doresc Rostirea în Glasul Tău real, nu informaţional, 
Vreau să mă Întâlnesc direct cu Glasul Tău Cuvântul Viu. 


Rostesc Numele Tău, Doamne Iisuse, 
În Glasul Numelui Tău să Regăsesc Glasul Cuvântului Viu, 
Să Regăsesc Rostirea a însăși Fiinţei mele de Creaţie. . 


Am să rostesc Numele Tău, Doamne lisuse, neîncetat ziua și 
noaptea, 

Până când voi Auzi în Numele Tău şi Glasul Cuvântului meu 
Fiinţial, 

Rostirea Cuvântului Tău Întrupată în Fiinţa mea. 

Taina Rostirii Numelui Tău, lisuse, 

Este Taina Odihnei Mini, 

Este Cuvântul dincolo de Minte prin care pot să Vorbesc cu Tine. 


În Numele Tău voi Reînvăţa Limbajul uitat direct de Suflet, 
Îmi voi Reaminti Rostirea Unică ce Sunt eu Personal, 
Și voi Auzi Glasul Tău propriu Fiinţial. 


Coborârea Gândului în Cuvânt 
Este Taina Trăirii Isihaste, 
Cuvântul fiind Vorbirea directă cu Dumnezeu. 
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XVI 


Avva Isaia ne povățuieşte să începem după tradiția Filocaliei. 
Fratele Vasile profesorul şi cu mine înclinăm spre ceva mai inte- 
lectual. 

- Eu, din tot ce ştiu ca practică spirituală, zise fratele Vasile, 
Mintea este de bază, ea disciplinează și orientează calea. 

Am intervenit și eu. 

- Dar în Manuscrisul Neofiţilor se spune că Mintea este a Cor- 
pului, nu ceva Sufletesc direct. Isihasmul este Viaţă directă de Su- 
flet. Mintea este un Semi-Spiritual fată de Spiritualul integral de 
Suflet Duh. Sufletul este Triada de sine, Eu-Duh-Spirit, Conştiin- 
ță-Fiinţă-Sine, ale cărei mișcări emană și se traduc în Energii Corp 
ca un fel de corespondenţă, ca Ego-Simţire-Raţiune, Voinţă-Ener- 
gie-Structuri organice, Informaţie-Mișcare-Masă fizică. Sufletul 
este mai presus de orice energie, cu mișcări de Duh-Fiinţă integra- 
le totale, nu de calităţi parţiale. Materia energetică a Corpului are 
în sine Legile mecanice. Sufletul este dincolo de toate Legile. Sufletul 
are Limbajul său pur de Suflet, de Eu-Conștiinţă ca lubire totală, 
de Duh ca Dragoste-Simţire de Suflet și de Spirit-Dăruire. Sufletul 
este mai presus de Calităţi, acestea fiind ale Energiilor, că Sufletul 
nu se împarte, nu se fragmentează, ci se mișcă întotdeauna deo- 
dată întreg, în Conștiinţă totală. Sufletul ca Triadă proprie 
Eu-Duh-Spirit Limbaj are Capacităţi, nu Calităţi. Calitatea este o 
însușire, pe când Capacitatea este o infinitate de potenţe de sine 
ce Deschide Sufletul într-o mişcare continuă de sine ca trăire inte- 
grală de Suflet. Stările multiple ale Conștiinţei de Suflet nu sunt 
Gânduri, operatii-combinaţii mentale, ci moduri de mișcare a în- 
tregii Conştiinţe în deschideri nelimitate în toate direcţiile deodată 
ce înglobează totul dintr-o dată într-un anumit mod, orice mod de 
Conștiinţă fiind toate celelalte moduri într-un nou mod. Raţiunile 
şi Legile sunt ale Corpului energetic ca limitări relativităţi. Sufletul 
este Fiinţa Permanentă prin sine însuși, auto-determinare de sine 
dincolo de relativitățile calitative. Stările de Conștiinţă nu sunt 

Calităţi, ci Capacităţi totale de mişcare de Conștiinţă. Mișcările de 
Suflet sunt de Duh-Fiinţă, dincolo de Raţiuni fragmente de conști- 
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ință. Raţiunile se determină unele pe altele ca părţi ce-și caută În- 
tregul, pe când modurile de Conștiinţă sunt totale ce au toate ce- 
lelalte moduri în înglobarea altui mod total, ca transfigurare. Sufle- 
tul ca Fiinţă-Duh este Deschidere și întoarcere permanentă în 
Permanentă de Sine. Legile-Calităţile sunt însuşiri nu ale Perma- 
nenței de Fiinţă, ci ale Mișcărilor de Fiinţă, ca Ecou-prelungire nu 
direct de Fiinţă, ci de mișcare de Fiinţă, care este dincolo de Legi 
și determinări. Legile și Raţiunile sunt determinate de Mișcările 
Fiinţei Duh şi de aceea sunt în funcţie de aceste mișcări care toto- 
dată sunt mereu altele. Fiinţa este Permanentă în mișcările sale, 
iar Raţiunile sunt Relative în continuă mișcare de Fiinţă determi- 
nate de aceste mișcări ce emană în permanenţă noi Calităţi de 
mişcare. Raţiunile nu sunt Calităţi directe de Fiinţă-Duh, ci de 
mișcarea Fiinţei-Duh, încât o Calitate nu definește direct Sub- 
stanța, ci manifestarea de mișcare a substanței-Permanenţei. 
Stările de Conştiinţă ale Sufletului sunt dincolo de Raţiuni, sunt 
Trăiri directe de Suflet-Duh în toate direcţiile deodată, ce înglo- 
bează toate celelalte moduri de Conștiinţă într-o Anume Conștiinţă 
fără să le desființeze pe celelalte, deschizându-se în noi moduri to- 
tale ale totalei Conştiinţe. Aici este paradoxul Conștiinţei care poa- 
te Cuprinde Necuprinsul, Conștiinţa fiind Deschidere și peste Infinit. 
Persoana-Sufletul-Conştiinţa nu este Închidere Transcendentală, 
ci Depășire Transcendentală a Deschiderilor infinite transcendentale. 
Cât ar fi infinitul de infinit, Conștiința îl Cuprinde și îl depășește. 
Infinitul nu există separat de Conștiinţă, ci este în Interiorul 
Conştiinţei ca Deschidere Infinită a Conștiinţei, nu ca Spaţiu inde- 
pendent de Conştiinţă. Rațiunea are simţul Spaţiului că Iese din 
Ființă-Conștiinţă și este determinată de aceasta. Spaţiul nu este 
existenţă în sine ca și Neantul metafizic, că ar contrazice Fiinţa 
Absolută care este Totul. Spaţiul este în Interiorul Fiinţei Absolute, 
nu ca un suport al însăşi Fiinţei, care astfel nu ar mai fi absolută, 
ci Spaţiul ar fi mai absolut ca Fiinţa absolută, ce nu mai este logic. 
Fiinţa nu este în Spaţiu, ci în Ea însăși, iar Spaţiul este Deschide- 
rea din Interiorul Fiinţei ca Mod de mișcare al Fiinţei. Spatiile sunt 
Modurile de Mișcare ale Conștiinţei Fiinţei din Interiorul Consti- 
inței Fiinţei. De aceea Conștiința Absolută Dumnezeu este tao 
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dată Substanța Transcendenială Dumnezeiască, ce este în Spaţiul 
Conșştiinţei proprii, nu într-un Spaţiu separat ca o altă sau supra 
Existenţă. Spaţiu separat de Fiinţa absolută ar fi o Supra Existenţă 
şi peste Fiinţa însăși, ce nu mai este logic. Spaţiul este însăși Fiinţa 
Absolută şi așa Fiinţa este Determinarea Spaţiului Infinit. În Suflet 
nu este de fapt Conștiinta Spaţiului că Fiinţa-Conștiinţa este De- 
plină și Absolută în toate modurile sale de mișcare de Conștiinţă. 
Spaţiul este o dimensiune a Raţiunii Corpului energetic, care are 
simţul determinării de Suflet din care lese și în care se Întoarce. 
Energiile les din Mişcările Fiintei-Sufletului și de aceea au Memori- 
ile modurilor de mișcare ale Sufletului, ca Spaţiu de determinare. 
Așa energiile-Materia nu este Substanţă în sine, cum de obicei se 
consideră, ci este o Semi-Substanţă, o Emanaţie a mișcărilor Sub- 
stanței în sine care este Fiinţa-Sufletul. Semi-Substanţa energetică 
Materia de aceea este Relativă și nepermanentă, că nu este prin 
sine însăși, ci mereu în functie de Mișcările Sufletului-Fiinţei, care 
mereu absoarbe și emite noi energii. Energiile nu sunt o Sub- 
stanță Permanentă, ci ele ies din mișcările Fiinţei și se Absorb 
apoi în mișcările Fiinţei. Noi credem că energiile-Materia se trans- 
formă continuu, rămânând aceeași Materie ce nu se pierde, nu se 
consumă, ci doar se transformă. Mistic, se știe că Materia-Energia 
se Absoarbe de Mişcările Sufletului ca să lasă Reînnoită. Relativi- 
tatea Materiei nu este o Însuşire a Materiei, ci este tocmai acest 
proces al leşirii și Absorbirii Materiei în Mișcările Fiinţei-Sufletului 
din care se Emană Energia-Materia. Știința vrea să facă din Materie 
o Substanţă de Sine, dar Mistica vine cu Experimentul de Su- 
flet-Fiinţă care dovedește că Materia este o Emanaţie și o Ab- 
sorbție Continuă a Mișcărilor Transcendentale de Fiinţă-Suflet. 
Transformările Chimice-Fizice ale Materiei nu sunt însușiri ale Ma- 
teriei, ci Memorii ale Mişcărilor de Suflet-Fiinţă, acele informaţii 
ale Materiei care o Determină. Se consideră tot mai mult că Mate- 
ria este Minte Condensată, de unde magia ocultă că prin Minte se 
pot dirija şi manevra Materia și energiile. Adevărul este că Materia 
se poate Reduce la Informaţia sa, la Memoria Mișcării de Spirit 
care a produs-o, de unde concretul realităților oculte-magice. Dar 
se uită că Magia ocultă este tot așa de relativă în fata Mișcării de 
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Suflet care Absoarbe şi Schimbă tot procesul magic. O singură 
Mișcare de Suflet este capabilă să Dărâme o galaxie de energii 
Oculte-magice. De aceea în Creștinism Ocultismul energetic este 
considerat inferior Mişcărilor directe de Suflet, Sufletul 
fiind Stăpânul absolut al tuturor energiilor. În mistică noastră Isi- 
hastă se ştie ce mare Importanță au Mișcările directe de Suflet, su- 
verane peste mișcările de ordinul doi ale Corpului-energiilor. În 
Suflet este Permanenta de Mișcare și mișcările energetice trebuie 
Orientate spre Suflet, ca Ordine Transcendentală peste simplele 
Legi mecanice. 

Relativul nu există în sine însuși, ci el tinde la Permanentul din 
care iese ca prelungire. Aici este înțelegerea căderii creatiei din 
Condiţia Perfectă de Rai, ca despărțirea Permanentului Suflet de 
Relativul Energetic Corp, care aduce astfel Moartea Ruptura din- 
tre Suflet și Corp. Ca mistică pur creștină Sufletul-Fiinţa de creaţie 
este Permanentul nostru, care nu este un Nemanifestat în sine, un 
Nemișcat, ci din contră, Un Viu în Sine ale cărui mișcări pure de 
Suflet-Fiinţă mai au și o prelungire de Mișcări, ce se traduc faptic 
în Semi-Substanţa Energetică materială. Şi aceste energii configu- 
rate în Unitatea Corp ies din mișcările Mișcărilor de Suflet si se În- 
torc în acestea ca Odihnă. Misticile necreștine, după căderea din 
Rai, consideră Lumea Semi-Spirituală energetică Mentală ca însăși 
Manifestarea Spiritului-Fiinţei și nu Manifestarea deja a Manifestări 
de Suflet. Ca metafizică pur creștină, Lumea Materială-Corporală 
nu este manifestarea directă a Sufletului, ci Manifestarea Mani- 
festării-Mișcării Vii deja existente în Suflet-Spirit, care Aceasta ca 
a Doua Manifestare produce și Manifestarea energetică materială. 
Lumea energetică Corporală nu este Limbajul direct de Suflet, ci 
Limbajul Limbajului deja total de Suflet-Spirit. Lumea energetică 
este Informaţie nu directă de Suflet, ci de Mișcările de Suflet, încât 
prin Informatiile mentale ale Corpului nu ajungem direct la Suflet, 
ci doar la Semnul Mişcărilor de Suflet, de unde Valoarea Misticii 
ca posibilitate de Cunoaștere directă a Sufletului-Spiritului. După 
cădere se Uită de Suflet şi de Dumnezeu și așa în Căutarea Sufle- 
tului se ajunge și la o Confuzie între Suflet și Dumnezeu. Misticile 
necreștine Ajung la Găsirea Sufletului, dar nu Trec mai departe și 
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la Găsirea Arhetipului-Creatorului dincolo și de Sufletul nostru, la 
Dumnezeu. Mistica creştină este astfel Dialog Suflet-Fiinţă Creată 
cu Dumnezeu-Fiinţă Necreată Creatoare, nu Monolog Eu cu pro- 
pria mea esenţă ce este însuși Dumnezeu. Mistica Isihastă este 
astfel Dublă mistică, o dată Regăsirea Sufletului Orbit după Căde- 
re şi încă o dată Dialogul Sufletului Restabilit cu Creatorul Fiinţial 
Dumnezeu. 

- Misticile necreştine, interveni și fratele Vasile profesorul, au 
nostalgia Regăsirii Sufletului Orbit și Uitat, pe care apoi, exiaziaţi 
de splendoarea Sufletului, îl confundă cu însuși Dumnezeu. 

- Creștinul, urmai eu, nu confundă Sufletul nostru, cât ar fi el 
de Transcendental, cu însuși Dumnezeu. Mistica propriu-zis creș- 
tină de-abia acum începe, ca Dialog dintre Suflet și Dumnezeu 
Creatorul. În această viziune pur creștină se înțelege specificul 
Metodei Isihaste. Mintea-Raţiunile-Gândurile nu sunt Sufletul, ci 
Esenţa Corpului-Energeticului, care trebuie să se Reîntoarcă în 
Odihna Sufletului Regăsit, ca să Lase Sufletul pur şi deschis Dialo- 
gului cu Dumnezeu. După Cădere, Creaţia Uită de Sufletul Său și 
se lasă antrenată de mirajul propriilor Mișcări ale Mișcărilor de Su- 
flet, în mirajul Lumii energetice-Corporale. Şi această Stagnare în 
Energii-Corp produce o Distanţare între Suflet și Corp, energiile 
refuzând să se Reîntoarcă în Odihna-Originea Suflet, de unde 
confecționarea unei Lumi pur energetice de cădere, fără Partici- 
parea Sufletului, care contrazice Sufletul. Așa ia naștere Lumea de 
Adaus a Căderii, Lumea lluzivă-relativă fantomatică negativă ne- 
spirituală. Corpul nu este negativ Sufletului, fiind întrepătruns de 
Mişcările Sufletului, dar despărțit de această întrepătrundere, Cor- 
pul-energiile rămân doar energii mentale mecanice, fără Viul pur 
Spiritual, devenind astfel un Contrar Spiritului în sine. De aici me- 
toda Isihastă de a Reuni Energiile-Corp cu Întrepătrunderea Su- 
flet, ca Unirea Mintii esența Corpului cu Mișcarea de Duh din 
Inimă ca esența Sufletului. Corpul-energiile au Limbajul Mintii, iar 
Sufletul-Fiinţa are Limbajul Conștiinţei-Duh Cuvântului. Noi după 
cădere nu mai deosebim Mintea-Gândul de Cuvântul Conştiinţa în 
sine. Mistica vorbeste de Duhul Cuvântului Tainic, ce este dincolo 
de Mintea-Gândul limbajul nostru obișnuit. Gândurile sunt Semne 
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de Conștiinţă-Cuvânt, Semnele Mișcării de Conștiinţă, nu însăși 
Conștiinţa ce este Fiinţă-Duh. 

De aceea, ca Isihasm Mintea-Gândurile trebuie să intre în Cu- 
vânt-Duh, unde se Odihnesc și se reînnoiesc. Misticile necreștine 
încearcă o Reîntoarcere în Transcendent prin mijlocirea Minţii, 
care însă nu descoperă Fiinţa-Duhul şi Cuvântul în Sine, ci doar 
Absorbirea Minţii în Taina Duhului-Sufletului, care este un proces 
normal, al întoarcerii Minţii în Originea sa Cuvântul Fiinţial. Mistica 
Isihastă Creștină se Reîntoarce în Transcendent nu prin Minte-Gând, 
ci prin descoperirea directă a Cuvântului Fiinţial-Duh. De aceea 
metoda Isihastă nu este Meditaţie Transcendentală, ci Duhovnicie 
Transcendentală, nu Limbaj mental, ci Limbaj direct de Duh-Fiin- 
tial, nu mistică mentală, ci mistică pur Sufletească de Duh direct 
transcendental. Limbajul mental în Isihasm întâi se Reîntoarce în 
Arhetipurile transcendentale din Cuvântul Fiinţial, ca să Lase Cu- 
vântul Duh netulburat de Gânduri-Minte, doar Cuvântul-Duh fiind 
capabil să Dialogheze real cu Dumnezeu Însuși Fiinţial. Mentalul 
în metoda Isihastă trebuie să fie pasiv în Odihna Cuvântului, care 
acesta se mișcă și acesta mișcă însăși Mintea. În Isihasm Mintea 
nu se mai mișcă prin Minte, ci prin Duh-Cuvânt și așa Mintea se 
Transcendentalizează nu prin Subtilități tot mentale, ci prin Trans- 
figurarea Mișcării de Duh-Cuvânt, ce este de altă natură, pur Spirituală, 
pur Transcendentală. Supra-mentalul Isihast nu este o Supramen- 
talizare, ci este Intrarea Mentalului în Mişcarea directă de Duh-Cu- 
vânt, care dă Minţii Participarea la cele dincolo de Minte, ca o 
învăpăiere a Minţii de Focul Duh ce dă impresia că Mintea este 
Duh, nu mai este intelect corporal energetic. Intrarea Mintii în 
Duh este Taina metodei Isihaste. Sediul Duhului-Cuvântului este în 
Inimă, nu în Cap și de aceea nu este meditaţie-Gândire, ci Vorbire 
Transcendentală în Inimă. Inima este Poarta Duhului-Cuvântului și 
prin Inimă se lese și se Intră ca Întâlnire directă cu Du- 
hul-Fiinţa-Sufletul. Duhul noi îl facem Esenţa Fiinţială Transcen- 
dentală, care însă este Personalizată, nu o Simplă Fiinţă ce devine 
și evoluează. Mișcarea Fiinţei-Transcendentului este Duhul. Sufle- 
tul Fiinţial este triada de sine Eu-Duh-Spirit, Conştiinţă-Fiin- 
ță-Sine. Eul Fiinţial este Conștiinţa, Mișcarea Fiinţială este Duhul, 
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iar Limbajul Fiinţial este Spiritul Cuvântul. Ca limbaj mistic isihast, 
Duhul și Spiritul nu sunt aceleași ca nuanţă de limbaj, ci configu- 
ratie reală de Suflet, Latinul Spiritus și slavonul Duh, ca mistică nu 
se amestecă. Latinii au adoptat filosofia greacă, Spiritualul fiind 
consemnarea celor Sufleteşti în general și de aceea Duhul în lim- 
baj grecesc-latin este tot Spirit. La slavoni la fel, Duhul este con- 
semnarea în general a celor Spirituale, Duhul fiind tot Spirit. Ca 
mistică pur creștină, noi folosim Duhul și Spiritul ca două Realităţi 
deosebite, Duhul fiind Corespondenta Sf. Duh și Spiritul fiind co- 
respondenţa Logosului Fiului din Treimea Dumnezeiască, încât 
Duhul şi Spiritul Sunt Înrudiţi ca Gemenii, dar nu se confundă unul 
cu altul, fiind fiecare o realitate aparte, neamestecaţi. Mistica sub- 
tilizează limbajul filosofic și îi lărgește orizontul, îl deschide și 
dincolo de propriu limbaj. Ca mistică isihastă, Duhul se Spirituali- 
zează prin Cuvânt, Sf. Duh se Întrepătrunde cu Fiul-Logosul Spiri- 
tul Dumnezeiesc, iar Spiritul se Înduhovnicește prin Duh, ca 
aceeași Întrepătrundere, a Spiritului-Logosului cu Duhul-Mișcarea 
în sine. Ca mistică isihastă, Duhul este Mișcarea Fiinţei-Sufletului 
iar Spiritul este Limbajul Fiinţei, cuvântul Fiinţial. Mișcarea și Lim- 
bajul nu se confundă, deși par asemănători, Duhul fiind Mișca- 
re-Mişcare globală, iar Spiritul fiind Cuvânt-Mișcare de Interior. 
Duhul este Mișcare de Exterior, iar Spiritul de Interior. Duhul este 
veşnică Mișcare în leșire de Sine, iar Spiritul este Primire-Acumu- 
lare în Sine. De aceea Duhul este Mișcarea Fiinţială, iar Spiritul 
este Cuvântul-Oprirea Fiinţială. Prin Duh, Fiinţa lese în Participa- 
re la cele dincolo de Sine, iar prin Spirit, Fiinta Primește în Parti- 
cipare cele dincolo de Sine. Duhul este Mișcarea, iar Spiritul este 
Repausul. Cuvântul este Oprirea Mișcării și Conștiinţa este Odih- 
na Mișcării (vezi triadele Persoanei din „Memoriile unui Isihast”). 
De aici toată Taina metodei Isihaste, de mistică a Cuvântului în 
mișcarea Duhului. Cuvântul prin Duh intră în Eul-Conștiinţă și Duhul 
prin Cuvânt se face mișcare de Conștiinţă Suflet. Duhul ia Cuvântul 
în afară și Cuvântul ia Duhul înlăuntru. Dar și Duhul, și Cuvântul 
se Odihnesc în Eul-Conştiinţa pură de Suflet ca Chip al Tatălui 
Dumnezeu Totalitatea absolută. De asemenea Corpul-energiile cu 
esența de energii Mintea-Raţiunea, ce sunt Relativul, trebuie să se 
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întoarcă în mișcările Sufletului Permanentului, ca să se Reînno- 
iască în mişcarea energetică-Corp: este Taina Reîntoarcerii în 
Mișcările Sufletului care generează de fapt energiile, ca un fel de 
Reînnoire-Regenerare. În Suflet-Permanentul mișcarea este Retrăi- 
re nu Repetare, este Actualizare nu ritm ciclic. Căderea răstoarnă 
şi negativizează aceste Arhetipuri-Modele de sine Transcendentale 
şi le transformă în Evoluție pentru Corp-energii și Devenire pen- 
tru Suflet, care în fond nu există ca realitate în sine, ci doar ca 
Adaus al Căderii iluzive de Participare forțată și compensatoare a 
lipsei de Fond Arhetipal. Se tot vorbește de Veșnica Reîntoarcere, 
de Cicluri şi Perioade, care în fond nu sunt. După cădere, creaţia 
uită Arhetipurile mișcărilor normale de Retrăire și Actualizare a 
propriei realități, ca și de Reînnoire şi Regenerare energetică prin 
Reîntoarcerea energeticului-Relativului în Permanenta mișcare a 
Sufletului. Căderea Rupe şi negativizează aceste Arhetipuri, dar 
nu poate să le desființeze. Aceste Arhetipuri le păstrează Natura 
prin Vegetaţia și Reproducerea aparent ciclică, ca şi Creșterea la 
Oameni, ca și lerarhiile la Îngeri. Mistica Isihastă este o astfel de 
mistică a Reînvierii Arhetipurilor, atât pentru Suflet cât și pentru 
Corp-energii. Căderea ne umbrește Sufletul și aşa rămânem cu 
Mintea mișcarea de fapt a Energiilor-Materiei. De aici metoda Isi- 
hastă de Reîntoarcere-Reînnoirea Minţii esența Corpului în 
Mișcările Duhului-Sufletului. Sufletul are Limbajul Spiritului-Cu- 
vântului în mișcarea directă a Duhului și așa Mintea cu limbajul 
Raţional-Conceptual se Reîntoarce ca să se Reînnoiască, să se 
Rememoreze pe sine în Arhetipurile Cuvântului Fiinţial de Suflet. 
Mintea astfel în Isihasm o dată se repune în mișcarea sa normală 
de Reîntoarcere în Duh și Cuvânt şi încă odată se Transcendenta- 
lizează de Cuvânt și Duh ca Împărtășire de Supra-mentalul direct 
de Suflet. Aşa Mintea prin metoda Isihastă se Înduhovnicește prin 
Cuvântul Arhetipal. Mintea se Unește cu Inima-Duhul nu ca simplă 
modalitate de Reîntregire, ci ca Mișcare normală de Reînnoire și 
Regenerare a Mintii în mișcările Sufletului. Mintea, în Isihasm, se 
Odihnește astfel în Duh şi în Cuvânt în care se Transcendentalizează, 
se Înduhovnicește, se Supra-mentalizează. Mistica Isihastă este 
Dubla mistică, a Minţii-Corpului de Odihnire în Duhul și Cuvântul 
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Sufletului și de Odihnă a Duhului și Cuvântului de Suflet în Min- 
tea-Corpului, ca Participare și Întrepătrundere reciprocă. Mintea 
se înduhovnicește de Suflet și Sufletul se Prelungește în Mintea 
Supramentală Înduhovnicită de Cuvântul Arhetipal. Fără aceste 
considerente mistica isihastă nu este înțeleasă sau este falsificată. 

- Noi cei simpli, interveni Avva Isaia, nu facem atâta filosofie, 
pe care o iubiţi voi intelectualii. Noi știm clar, de la Sf. Părinţi și 
din Filocalie, că trebuie să ieşim cu Mintea din Cap, să intrăm în 
Inimă, care este poarta Sufletului și acolo Mintea să se Roage go- 
lită de orice gând, până se Trezeşte Duhul de Suflet, care el ca 
Duh va începe apoi să se Roage, această Rugăciune de Duh de 
Suflet fiind de fapt adevărata Rugăciune Isihastă. Rugăciunea isi- 
hastă este Rugăciunea Minţii doar ca început, că nu se opreşte 
aici, în Rugăciunea de Minte, ci trebuie să treacă în Rugăciunea de 
Duh, care va Înduhovnici astfel și Rugăciunea de Minte, încât 
Rugăciunea de Minte, deși rămâne în continuare, nu mai este de 
fapt Rugăciunea Minţii, ci Rugăciunea Duhului, care se face toto- 
dată şi cu Rugăciunea de Minte, ca o intrare a mișcării Minţii în 
Mişcarea de Duh, nedesființându-se mișcarea de Minte, ci trecând 
mișcarea proprie de Minte în mișcarea Supra-mentală de Duh de 
Suflet. 

- Este acelaşi fapt, dar spus în alt fel. Misticile necreștine tind 
la trecerea Mentalului în Supra-mentalul Duh ca o Absorbire a 
Mentalului și chiar o desființare a Mentalului. În Isihasm, Mentalul 
nu se desființează, ci se Înduhovnicește de Duhul Sufletului, în 
care Mentalul intră pasiv, oprindu-și propria mişcare de Minte, 
dar lăsându-se Mișcat tot ca Mental de mișcarea Duhului, ce este 
o altfel de mișcare, dincolo de Mental. Este o Intrare a Mentalului 
într-o mișcare ce nu este a Menitalului, ci a Duhului, prin care 
Mentalul se Transcendentalizează, se Înduhovniceşte. Fără aceste 
menţiuni de mare importanţă, metoda isihastă este falsificată și nu 
duce la realul rezultat isihast. În Isihasm nu este desfiinţarea Minții 
ci Înduhovnicirea Mintii. 

- Da, urmă Awva Isaia, Mintea golită de Gânduri și Curăţită de 
Patimi Îngenunche în Altarul Inimii în fața Prezenţei Lui Hristos 
deja existent prin Botez, Pecetea Botezului. Mintea nu intră în 
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Inimă să facă Gălăgie de Minte, chiar de ar fi şi cântare frumoasă 
de Minte, ci trebuie să Tacă ca Minte și să Asculte ale Duhului și să 
înlocuiască Gândurile de Minte cu Mişcările de Duh-Suflet, ca o 
Învăpăiere a Minţii de Duhul şi el Învăpăiat de Dragostea și 
Rugăciunea către Hristos Dumnezeu. Mintea în inimă trebuie să 
Intre în Glasul Duhului, să nu se mai Roage cu Gândul Minţii, ci cu 
Cuvântul Duhului. 

— Minunat! Cum zice în manuscrisul Neofiţilor, Intrarea-Odih- 
na Minţii în Cuvânt. Rugăciunea Isihastă pare multora o simplă 
magie a Repetării la infinit a Numelui Lui lisus, fără să știe că aici 
nu este magia Repetării, ci Taina Reîntoarcerii Minţii în Originea 
Arhetipul său Cuvântul Fiinţial de Duh-Suflet. Mintea nu piere în 
Cuvânt, ci Mintea se Transcendentalizează-Transfigurează-Îndu- 
hovniceşte în Cuvânt. Mintea nu intră în Magia Minţii în subtilizări 
de Minte, ci Mintea Primește în mișcările sale supra-mișcările Du- 
hului şi aşa nu se anihilează, ci se Înduhovnicește. Trece din Gla- 
sul Gândului în Glasul Cuvântului și al Duhului. Gândurile se 
Opresc în Minte și Mintea se Umple de Cuvântul și Glasul Duhu- 
lui. În isihasm Rugăciunea Minţii este de fapt Reîntoarcerea Men- 
talului în Cuvântul de Suflet, a Gândurilor în mișcarea Duhului și 
în Odihna-Liniştea-lIsihia Cuvântului Hristic. 

— Vasăzică în isihasm, interveni și fratele Vasile profesorul, nu 
este Concentrare şi Meditaţie de Minte, ci un ceva mai adânc, o 
Intrare directă în Suflet. 

— Concentrarea și Meditaţia în isihasm sunt Rugăciunea și 
Pocăinţa, zise Avva Isaia. 

— Tare greu îmi este mie să văd realitatea în dublă ipostază, o 
dată ca Minte-Corp şi încă o dată ca Suflet Fiinţă în sine, și apoi 
cele două în Întegralitatea Suflet-Corp ca Totalitate unică. 

— Fără această înțelegere a dublei mistici Isihasmul se falsifică 
tocmai în esenţa sa. 

— Să concretizăm acum practic, ce trebuie să facem, ne opri 
Avva Arsenie. Să nu ne pierdem în teorii interminabile. 

- Începem cu Rugăciunea și Pocăința, spuse Avva Isaia, cum 
ziceti voi, Concentrarea și Meditaţia pur creștină. Să începem zilnic 
de la un sfert de oră până la câteva ore, să practicăm Rugăciunea 
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scurtă isihastă „Doamne lisuse, miluiește-mă pre mine păcătosul”, 
în Concentrare de Minte doar pe Cuvintele Rugăciunii, ca o Invo- 
care prin care se intră în Taina Rugăciunii Duhului. 

- Să fie Odihna Minţii-Gândului în Taina Intrării în Transcen- 
dentul Cuvântului prin care se ajunge la Glasul Duhului Sufletului. 

- Deci Concentrarea Isihastă este Odihna Gândului în Taina 
Cuvântului. 

— Şi de aceea Taina Cuvântului este Rugăciunea, accentuă Avva 
Isaia. Rugăciunea de obicei se consideră o Cerere de nevoie. Ca 
esenţă, Rugăciunea este altceva, este Cântarea Cuvântului. Căderea 
din Sacru în profan este tocmai căderea din Rugăciunea-Cântarea 
Transcendentală în Cântarea golită de Sacrul în sine, de Dumneze- 
iescul Rugăciunii. De aici Rugăciunea isihastă, ca o Cântare a Nu- 
melui Absolut lisus Hristos, Cuvântul Dumnezeiesc Fiinţial direct. 

-Îmi place, interveni profesorul, Rugăciunea este Cântarea 
Sfântă a Cuvântului. Concentrarea în Isihasm este Intrarea în 
Cântarea Sacră a Cuvântului Veşnic Arhetipal. Meditaţia voi o ca- 
tegorisiţi în creștinism ca Pocăinţă. Ce este această Pocăinţă ? 

- După neofiti, Pocăinţa este Adausul următor Căderii din Rai, 
când Creaţia cade din lubirea firească în Anti-lubirea-Ura care nu 
există ca realitate în sine. Păcatul începe cu Neiubirea de Dumne- 
zeu ce cade în Auto-lubire care, nefiind normală, automat caută 
Compensatția lubirii în Anti-lubire-Ura, negativul Iubirii normale. 
Așa Pocăinţa ar fi Reîntoarcerea la Conştiinţa Iubirii de Dumne- 
zeu, ce va Renaște în noi Taina Vorbirii cu Dumnezeu care este 
Cântarea Cuvântului-Rugăciunea. Rugăciunea după cădere ar fi 
Cântarea Pocăinţei, Cântarea Regăsirii Iubirii Transcendentale. 
Practica noastră Isihastă ar fi așadar dublă Rugăciune și dublă 
Pocăinţă, Rugăciunea-Pocăinţă a Minţii Corpului în Rugăciu- 
nea-Pocăinţa Conştiinţei-lubirii a Sufletului față de Dumnezeu 
Esenţa în sine. Anti-lubirea este o mișcare Fiinţială care tot prin- 
tr-o mișcare Fiinţială se preface în lubirea în Sine. De aceea 
Pocăinţa nu este o simplă atitudine morală-Lege, ci este o Conști- 
ință adâncă de Suflet-Duh. Doar o Pocăinţă de Duh-Fiinţă va de- 
veni şi în afară o Morală împotriva Greșelii-abaterii Păcatului. 
Simpla Igienă-Morală nu este adevărata Morală Creștină. lubirea 
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totală este adevărata Morală, care după Cădere are nevoie de 
Pocăinţă, de Reîntoarcere Fiinţială la lubirea Transcendentală 
Dumnezeiască. Doar Acela Căruia i se trezește Conștiinţa Iubirii 
face adevărata Pocăinţă Creştină. Doar cel care lubește cu ade- 
vărat nu va mai face Păcatul ce este Anti-lubire. Așa în mistica isi- 
hastă Concentrarea este Rugăciunea-Cântarea Cuvântului și 
Pocăinţa Cântarea Iubirii. 

— Să ne oprim la realitate, interveni Avva Arsenie. Să începem 
deci practica Rugăciunii isihaste după cum am stabilit, fiecare 
după propria capacitate de voinţă. 

- Trebuie menţionat, zise Avva Isaia, că această Rugăciu- 
ne-Pocăinţă isihastă trebuie făcută aşa după cum ne învaţă Sfinţii 
Părinţi, care prin Revelaţie divină au câștigat practica isihastă. Așa 
Rugăciunea și Pocăinţa Isihastă se fac în Inimă, Locașul Duhului, 
nu în Cap, unde este Locașul Minţii. Mintea din Cap trebuie să 
Coboare La Duhul din Inimă și în Odihna Mintii în Cuvântul și 
Glasul Duhului se face Rugăciunea-Cântarea Sufletului și Pocă- 
ința-Cântarea lubirii Sufletului. La început facem încă din Minte 
totul, dar să ne silim să Intrăm în Isihia adevărată, în Biserica Du- 
hului din Inimă. În Cap-Creier este agitația Gândurilor și Mintea în 
Cap niciodată nu se poate Înduhovnici, adică Odihni în Duh și Cu- 
vânt, de unde neputinţa practicilor necreștine de Liniştire a Minţii 
fără Meditaţia Mintii și Concentrarea tot prin Minte. În metoda Isi- 
hastă totul tinde nu la Minte, ci la Duh-Suflet care să Copleşească 
mișcările Minţii, căreia să-l dea alte mişcări, cele de Duh, în care 
Mișcările normale de Minte să treacă în mișcările Supra-normale 
de Duh-Suflet, Mintea Participând la cele de Duh dincolo de cele 
de Minte. Rămânerea Mintii tot în cele de Minte nu mai este Isi- 
hasm ce înseamnă Intrarea Minţii în Isihia Duhului și Cuvântului 
Hristic pur Dumnezeiesc. La început este însă o nedumerire. În 
Cap este babilonia Minţii și în Inimă este Anti-iubirea Păcatului. 
Așa metoda Isihastă nu este o tehnică magică ce evidenţiază forte 
mentale și forțe energetice oculte de Inimă. De aceea Rugăciunea 
și Pocăinţa nu sunt o simplă formalitate ce poate fi înlocuită cu o 
Concentrare și Meditaţie, cum fac misticile necreștine. În Isihasm, 
fără Rugăciunea și Pocăinţa Hristică, totul nu mai are nici o valoare 
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și nici un sens isihast creștin. Isihasmul nu face magia Concen- 
trării și Meditaţiei creștinate, ci face Taina Intrării în Dumnezeirea 
cea Dincolo de Creaţie, în care Creaţia se Odihneşte în Beatitudi- 
nea pur Dumnezeiască peste beatitudinea de Creaţie. În Inimă 
sunt Inconştienţa și Ura Căderii, în care Mintea, de coboară, vine 
în conflict cu subconştientul. În cap de rămâne, Mintea este 
devorată de propriile Gânduri. De aici sfatul unor Părinţi isihaști 
de a începe Voința isihastă într-un Loc intermediar între Cap și 
Inimă, în Locul Înghițitoarei, în Gât, unde Mintea să se „Descalţe” 
de Gânduri şi unde Inima să-și trezească Conştiinţa Iubirii Sufle- 
teşti. Aceasta este pregătirea Coborârii Minţii și trezirii Duhului. 
Silința este însă de a cobori în Inimă, în întunericul Inimii, unde 
Mintea la început vine cu Rugăciunea „Cântarea Cuvântului”, cum 
o numiţi mai. nou voi. Sf. Părinţi zic de „Aprinderea Candelei 
Minţii” care coboară în Inimă cu Lumina Rugăciunii-Cuvântului 
care este Hristos. Dar această Candelă are nevoie de Uleiul lubi- 
rii-Pocăinţei Inimii. De aici Isihasmul este Lumina Hristică 
Rugăciunea Cuvântului pe care o primeşte Mintea ce nu poate 
arde decât în Uleiul lubirii-Pocăinţei Duhului Inimii. Așa Mintea să 
treacă din Gândurile sale în Lumina Cuvântului Rugăciunii 
Aprinsă pe Uleiul Pocăinţei-lubirii-mișcării Duhului din Inimă. 

- Acum înţeleg, mă entuziasmai eu. Cea mai mare problemă es- 
te Concentrarea Minţii, care în isihasm este pe Cuvântul Cântarea 
Rugăciunii. Aşa Mintea se Opreşte-Concentrează-lese din Haosul 
Mental, își găsește Isihia-liniștea în Cuvântul Rugăciunii, în Cuvântul 
Hristic; iar Inima la fel, se Oprește-Concentrează-lese din Incon- 
ştiența și Ura Patimilor Inimii în Odihna lubirii-Pocăinţei Duhului. . 

— Este de mare importanţă această Întâlnire dintre Cuvântul 
Rugăciunii Minţii și Pocăința-lubirea Duhului Inimii, că doar așa se 
Aprinde Candela Isihastă, Lumina Cuvântului în Uleiul Duhului. 
Pilda celor zece fecioare înțelepte și zece nebune este pilda aces- 
tei Taine. Cele nebune nu au Uleiul Pocăinţei-lubirii de Duh și așa 
Mintea Nebună stă în afara Uşii Cuvântului, neputând să intre în 
Cămara Sufletului, unde este întâlnirea cu Hristos Mirele. Dacă 
Mintea se Unește cu Inima, Rugăciunea cu Pocăinţa-lubirea, atun- 
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ci se Aprinde Candela Intâlnirii cu Hristos dincolo de Uşa Gânduri- 
lor Minţii și a Patimilor Inimii, unde este Ospăţul Euharistic-Mistic. 
~ Deci, fraţilor, zise Avva Arsenie, Duhovnicul nostru, știm clar 
ce trebuie să facem. Peste o săptămână ne vom reîntâlni când fie- 
care vom face o Spovedanie sinceră a tot ce am lucrat si am 
greșit. Maica Domnului Ocrotitoarea Isihiei să ne ajute. 


XVII 


Chiar din primele zile eu am trăit o adevărată beatitudine. Min- 
tea, deși rebelă, refuzând Concentrarea pe Cuvintele Rugăciunii și 
mai ales pe Numele Domnului lisus, încet-încet intra într-o Biew 
rie duhovnicească a Opririi pe Cuvânt. Încercam să intre Mintea 
în Originea sa Cuvântul. Trebuia să fac zilnic cât mai mult această 
Practică de Rugăciune în Cuvânt nu în Gânduri meditații mentale. 
Mă sileam să trezesc lubirea-Pocăinţa Inimii ca să se trezească Du- 
hul Sufletului. Toate Patimile tulburătoare ale Inimii le Opream în 
Concentrarea Inimii pe Pocăinţă-lubire. Fratele Vasile și eu întâm- 
pinam greutăți mentale, având tendinţe de tot felul, de Meditaţii si 
speculaţii intelectuale, ce ne tulburau Isihia Mintii și a Inimii. Ea 
mai tânăr, simțeam o Răscolire a Subconșştientului, care se răs- 
frângea mai ales noaptea în tot felul de visuri ce încercau să-mi fi- 
xeze nişte memorii vechi. Aşa la întâlnirea după o săptămână de 
Practică isihastă, nu prea aveam ce spune. Avva Isaia ne încurajă 
să insistăm cu adevărată Nevoinţă, altfel nu facem nimic. 

- Fraților, să fim după Filocalie și Sf. Părinți, să nu facem din 
Isihasm o simplă Practică Spirituală. Isihasmul este o Trăire Vie de 
Dialog cu noi înșine, cu toată Creația și cu însuși Dumnezeu. În 
noi colcăiesc Patimile. Să nu ne amăgim că, gata, noi Urcăm la 
Dumnezeu fără o Prefacere a Fiinţei noastre. Noi avem în noi 
înșine tot Complexul Căderii. Isihasmul este Linişte. Cum să avem 
Linișce când în noi este o adevărată Grădină Zoologică cu toate 
sălbătiziunile. Isihasmul începe cu Nevoinţa Îmblânzirii Patimilor 
de Minte și de Inimă. Fără această Lucrare Duhovnicească noi 
vom face din Isihasm o Mistică seacă și abstractă, fără Taina Pre- 
facerii noastre Duhovnicești, de Îndumnezeire, de Asemănare cu 
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Dumnezeu, de Întâlnire-Participare cu Dumnezeu. Mistica creștină 
este Prefacere Euharistică Hristică. 

— Așa zice şi Neofit, Isihasmul este Prefacere Euharistică a Pro- 
priei Fiinţe de Creaţie care ca o Prescure prin Venirea Sf. Duh, se 
Preface în Trupul Lui Hristos. Fiinţa mea de Creaţie să Întrupeze 
pe Cuvântul-Logosul Fiul Lui Dumnezeu şi totodată Fiinţa mea să 
se Întrupeze în Hristos. Nu numai Dumnezeu să se Întrupeze î în 
Mine ci şi Eu să mă Întrupez în Dumnezeu ca Înduhovnicire-În- 
dumnezeire. Aici nu mai este vorba de Absorbirea misticilor pan- 
teiste, că Întruparea Reciprocă Dumnezeu-Creaţie este tocmai 
Permanentizarea Reciprocă. Dumnezeu Întrupându-se în Creaţie, 
se Permanentizează prin Creaţie și Creaţia, Întrupându-se în 
Dumnezeu, se Permanentizează de Dumnezeu Însuşi. Taina În- 
trupării Mistice este Taina Isihasmului. 

— Această Prefacere este Taina Creștină, urmă Awva Isaia. 
Dumnezeu se face Creaţie și Creaţia se face Dumnezeu, fără să se 
Transforme Dumnezeu în Creaţie și Creaţia în Dumnezeu, ci În- 
trupându-se Fiecare în Celălalt, Trăind Fiecare prin Celălalt, ce 
pare transformare în Celălalt. lubirea este Taina acestei Transfi- 
gurări Dumnezeiești. Dumnezeu, Trăind și prin Creaţie se face şi 
Creaţie, iar Creaţia Trăind și prin Dumnezeu se face și Dumnezei- 
re, se Îndumnezeiește, se Înduhovnicește, dar ele nu se amestecă, 
se Întrepătrund. Așa fraţilor, Nevoinţele Isihaste sunt în vederea 
Întrupării-Prefacerii noastre în Dumnezeire. 

— Misticile necreștine spun că de fapt este Întâlnirea cu propria 
noastră Esenţă, interveni fratele Vasile profesorul. 

— Creștinismul tocmai aici are ceva în plus, care trebuie speci- 
ficat bine, altfel şi creştinismul este tot o mistică panteistă. Sufle- 
tul-Esenţa noastră este Fiinţă-Chip de Dumnezeu, dar nu însăși 
Fiinţa Dumnezeiască, ci o Creaţie de Fiinţă pe modelul-Arhetipul 
Fiinţei de Dumnezeu. De aici capacitatea Fiinţei noastre de 
Creaţie de a Dialoga cu Fiinţa Lui Dumnezeu. Mistica creştină nu 
este Monolog Transcendental, Fiinţa mea cu propria mea Fiinţă, 
ci este Dialog Transcendental, Fiinţa mea de Creaţie în Dialog cu 

Fiinţa Dumnezeu Creatorul. În această viziune, mistica are alte 
Deschideri. Mai mult Fiinţa de Dumnezeu este înrudită cu Fiinţa 
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de Creatie prin Acest Chip-Arhetip-Model Ființial, dar totodată ca 
Întrupare reală a Fiinţei Dumnezeiești în Ființa de Creaţie. Dum- 
nezeu nu creează o Fiinţă de Creaţie şi stă deoparte distanțat. 
Dumnezeu se Unește cu Fiinţa de Creaţie fără să se amestece, fiind 
Două Fiinţe deosebite, dar se Întrepătrund Participativ ca Primire 
și Răspuns reciproc. 

— Ce trebuie să facem noi practic ? ne opri Avva Arsenie. 

- Să Răspundem Lui Dumnezeu cu același Răspuns pe care îl 
are Dumnezeu față de noi. Dumnezeu se deschide și se Revarsă 
pe Sine în Creaţie, în lubire-Dăruire. Creaţia să facă la fel. Aşa, 
deschiderea Fiinţei noastre este Îndumnezeirea-Înduhovnicirea. 
Noi obișnuit zicem Scopul Vieţii. Nevoinţele Isihaste sunt în vederea 
Îndumnezeirii Sufletului şi Înduhovnicirii Corpului. Sufletul se În- 
dumnezeieşte prin Înduhovnicirea cu Sf. Duh şi Cuvântul Hristic, 
iar Corpul se Înduhovniceşte prin Duhul Sufletului Îndumnezeit. 
De aici zisa metodă isihastă de a Înduhovnici Mintea Corpului prin 
Coborârea ei în Duhul Sufletului din Inimă. Așa se înţelege de ce 
este atât de importantă Coborârea Minţii din Cap în Inimă, nu ca 
o simplă modalitate tehnică de unirea Polilor energetici ai Psihis- 
mului nostru, ci ca ceva mai esenţial, de Întrepătrundere cu ade- 
vărat Mistică-Tainică a Corpului cu Sufletul, prin care apoi să se 
poată Ridica la Înduhovnicirea Dumnezeiască de Întrepătrundere 
cu Însuşi Dumnezeu. Căderea Creaţiei ne-a Rupt de Îndumnezei- 
re, ne-a Despărţit de Dumnezeu şi ne-a Lipsit de Înduhovnicirea 
Sf. Duh, prin care este posibilă Îndumnezeirea. Despărţindu-ne de 
Dumnezeu, Pierdem pe Sf. Duh din Sufletul Nostru, care Orbește 
fată de Vederea lui Dumnezeu. Ochii Sufletului nostru sunt capa- 
bili să Vadă pe Dumnezeu numai dacă sunt Înduhovniciţi de Pre- 
zenta Sf. Duh. Și Sufletul nostru este capabil să Vorbească cu 
Dumnezeu numai dacă este Prezenţa Logosului-Fiului-Cuvântului 
direct Dumnezeiesc în Suflet. De aici mistica Isihastă creștină de 
Vedere de Dumnezeu prin Sf. Duh, care nu se Opreşte aici, la o 
singură Contemplare a celor Dumnezeiești, ci este și o Convorbi- 
re cu Dumnezeu prin Vorbirea cu Dumnezeu prin Hristos Cuvân- 
tul şi Vorbirea Lui Dumnezeu. De aceea mistica creștină este 
Taină a Sf. Duh de Contemplare-Vedere a celor Dumnezeiești și 
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Teologie Vorbire-Dialog cu Dumnezeu prin Hristos-Fiul-Cuvântul 
Lui Dumnezeu Întrupat în noi. 

— Așa spune şi manuscrisul lui Neofit, că Isihasmul este Mis- 
tică-Unire-Întrepătrundere cu Dumnezeu în Metafizica-Contem- 
platia Lui Dumnezeu prin Sf. Duh și totodată Teologie-Vorbire 
prin Hristos cu Dumnezeu. Misticile necreștine dau la o parte Te- 
ologia-Vorbirea cu Dumnezeu și se opresc doar la Metafizica-Con- 
templaţia Lui Dumnezeu până la o zisă Absorbire în Dumnezeu. 
Teologia-Vorbirea cu Dumnezeu implică Un Dialog egal şi nea- 
mestecat și Personal. Teologia nu înseamnă doar Vorbire despre 
Dumnezeu, ci și Vorbire cu Dumnezeu. Acest fapt mie mi se pare 
minunat. Teologia astfel nu este doar o zisă Cunoaștere despre 
cele Revelate-Dumnezeieşti, ci este și o Vorbire Vie cu Dumnezeu 
direct prin Cuvântul Hristic Vorbirea Lui Dumnezeu Însuși. Aşa în 
mistica Isihastă Teologia nu este o învăţătură doar a celor Dumne- 
zeieşti, ci este şi o Vorbire reală a creaţiei cu Dumnezeu. Mulţi 
învinuiesc Isihasmul de prea multă Teologie, care pare supărătoa- 
re mai ales intelectualilor. Trebuie înţeles că Teologia nu este o 
Ideologie religioasă confesională, ci este o Posibilitate de Cu- 
noaștere a Esentelor existenței care în Întrepătrundere cu Mistica, 
de asemeni o Posibilitate de Cunoaştere, se face Vorbire Vie cu 
Dumnezeu, nu simplă Memorie. 

— Tocmai acest Viu trebuie bine menţionat în Isihasm, urmă 
Avva Isaia. A intuit bine Neofit al tău. În Isihasm noi facem Teolo- 
gie nu ca simplă învățătură și Raţionamente religioase, ci facem 
Vorbire cu Dumnezeu, Teologie Vie Mistică. 

- La fel Neofit face o deosebire între Mistică-Mistică și între 
Teologie-Mistică. El vorbeşte de o Trinitate a Cunoașterii, în care 
sunt egale — totale — neamestecate și niciodată una în lipsa celor- 
lalte. Așa este Mistica-Teologia-Metaţizica. De obicei acestea se 
despart, se amestecă, se confundă, se absorb, ceea ce este o mare 
greșeală. Mistica-Mistica este Corespondenta Lui Dumnezeu 
Tatăl, Originea şi Întoarcerea Treimii, Deschiderea Infinită și Cu- 
prinderea a însuși Infinitului, Unirea-Deoființa Treimii. Metafizica 
ar fi corespondenta Sf. Duh, a Contemplării Mistice, a Încu- 
noștințării Cunoașterii, a Participării la Cunoaștere, nu atât ca 
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modalitate de Cunoaștere. Noi considerăm Metafizica o Metodă 
Raţională de Cunoaștere, mai bine zis o metodă de Cunoastere a 
Cunoașterii. Prin faptul că singura noastră posibilitate de Cu- 
noaștere, după căderea din Rai, este Mintea-Raţiunea, consi- 
derăm și Metafizica posibilitatea Raţională de Cunoastere. Dar 
Cunoașterea nu se limitează doar la Minte-Raţiune, fiind posibi- 
lităţi de Cunoaștere și prin alte căi, prin Mistică, prin Revelatie di- 
rectă. Aşa Neofit dă Metafizicii o definire a Cunoasterii generale 
în care se include și Cunoașterea Raţională mentală, fără să se li- 
miteze la ea. Sf. Duh este Cunoașterea Cunoașterii Tatălui, este 
Incunoștințarea Cunoaşterii Tatălui care este deja, Sf. Duh fiind 
Contemplarea-Vederea directă a Tatălui, Participarea la Trăirea 
Tatălui, deja în Plenitudine. Metafizica în această viziune este mai 
mult decât o Cunoaștere simplă, este și o Trăire prin Cunoastere 
a Cunoașterii, prin Participarea-Contemplarea prin propria ta Cu- 
noaştere la Cunoașterea Absolută Tainică-Mistică a Tatălui Dum- 
nezeu. Cunoașterea în sine nu este o simplă Iluminare de sine. ci 
este o Participare cu Iluminare de Sine la Iluminarea absolută A 
care o Trăieşti. De aici Mistica Metafizicii, ca și Mistica Teologiei 
care se fac Trăire Vie, nu seci închideri în sine. Neofit vorbește SEA 
radoxal de un Dialog al Metafizicii, ca şi de un Dialog al Teologiei 
în Dialogul Misticii. Metafizica este astfel Dialog între Cunoașteri 
nu simpla Pătrundere Cunoaştere. Reducerea Metafizicii doar i 
Raţiune-Minte este o Desacralizare a Căderii creaţiei din Rai, care 
face Monolog de Cunoaștere de proprie Revenire la Cunoaștere, 
de trezire-lluminare proprie. Resacralizarea Metafizicii este Cu- 
noașterea-Metaţizică Transcendentală peste Metafizica Raţională 
care nu se exclude, dar se Întrepătrunde și se Supra-Raţionalizear 
ză, se Transcendentalizează. De aici Oful Filosofiei de a Pătrunde 
și Dincolo de Rational prin Rational în Supra-Raţional. De obicei 
se confundă Metafizica cu Filosofia. Filosofia este doar a Minţii 
pe când Metafizica este o Cunoaștere generală și directă a Sufle- 
tului și a Mintii în întrepătrundere până la Taina Misticii în care se 
Odihneşte atât Metafizica, cât şi Filosofia. De aceea în mistica isi- 
hastă se vorbește și de o Metafizică Mistică, ce multora le pare ne- 
logică și de neadmis. În viziunea de mai înainte, este astfel și o 
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Metafizică Transcendentală directă de Suflet, ca Dialog de Duh în- 
tre Cunoaşteri de Duh, ca Vederi Fiinţiale Faţă către Faţă, așa 
cum afirmă Scriptura, după cum este și o Teologie Mistică în care 
este Dialog de Vorbire Dumnezeiască, nu doar simplă vorbire de- 
spre Dumnezeu. 

- Fraţilor, faceţi ce faceți și alunecaţi în tot felul de teorii filoso- 
fice, teologice... interveni iarăși Avva Arsenie. Să ne întoarcem la 
Practica Isihastă. 

- Avva Arsenie, iartă-ne, se smeri fratele Vasile profesorul, dar 
noi fără aceste înţelegeri nu putem trăi nimic. Vasăzică, Mistica ar 
fi Unirea directă cu Dumnezeu, Metafizica ar fi Întâlnirea-Cu- 
noașterea Faţă către Faţă a Lui Dumnezeu, iar Teologia ar fi Vor- 
birea directă Dialogală cu Dumnezeu. Acest concret este cu ade- 
vărat mistic. Aceste clarificări de termeni cel puţin mie îmi dau 
certitudini spirituale. Sfinţii nu fac Metafizică speculativă, ci Întal- 
nire-Cunoaștere directă și Vie cu Dumnezeu, cum de asemeni nu 
fac Teologie teoretică, ci Vorbire-Dialog direct cu Dumnezeu și în 
acest fel sunt metafizicieni şi teologi. Noi, neputincioși de Concre- 
tul direct, apelăm la Certitudini mentale și aparent logice. 

— Ar mai fi nevoie să fixăm termenii de Daruri-Puteri-Ener- 
gii-Lucrări-Fiinţă-Energii-Făptură. De obicei confuziile și ameste- 
curile acestora dau erori de fond. În mare, am înţeles ce este 

Fiinţa ca realitate în Sine și Permanentă care este Viul Transcen- 
dental Personal. În Creştinism, Fiinţa niciodată nu este decât în 
cadrul Persoanei, ca Fiinţă Personală. Dumnezeu este Fiinţa Per- 
sonală, Persoana fiind Fondul-Esenţa Fiinţei și Taina Cuprinderii 
Fiinţei dincolo de Necuprinsul Deschiderii Fiinţei. Şi, datorită Tria- 
dei Fiinţei Personale, Fiinţa este un Viu Conștient și Participati în 
Sine şi dincolo de Sine. Persoana, s-a văzut, este Triada de Sine 
Eu-Duh-Spirit, Conştiinţă-Fiinţă-Sine, Chip-Faţă-Asemănare, 
Viul-Viaţa-Existenţa. De aici se poate vorbi de o Mișcare reală în 
Fiinţă, după cum se poate vorbi de o mișcare reală în Dumnezei- 
rea Trinitară Creștină, ce nu există la Religiile doar Metafizice 
panteistice, ce reduc Fiinţa Lui Dumnezeu la un Principiu care 
prin Creaţia din afară este și Lume a Mișcării. Fiinţa este tot Com- 
plexul Mișcărilor Arhetipale Transcendentale, care Acestea apoi 
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se Traduc în Emanaţiile de Mișcare Fiinţială ca Mişcări de Prelun- 
gire-Ecou, mişcările Energetice ce nu se confundă cu cele Fiinţia- 
le. Energiile nu sunt înseși Mişcările Fiinţei. Este o greșeală de 
fond considerarea Energiilor ca înseși Mișcările Fiinţei. Unii vor- 
besc de Energiile interioare ale Fiinţei, ce este o ineptie. Fiinţa are 
Mişcări doar de Fiinţă însăși, Mișcări de Duh Fiinţial și Duhul nu se 
Mișcă prin Energii de Duh, ci ca Duh direct și Fiinţial. Energiile 
sunt Mișcări de Ordinul Doi, sunt Mișcări Harice, Mișcări ale 
Mișcărilor de Fiinţă, nu ale însăși Fiinţei. Dacă Energiile ar fi 
Mișcările directe ale Fiinţei, ar fi o Relativizare a Fiinţei și o Imper- 
fecționare, o Rupere a Fiintei în Mișcările sale, așa cum susțin 
panteiștii, ar fi Energiile însăși Fiinţa în Mișcare. În viziunea pur 
Creştină, Energiile sunt Mişcările emanate de Mișcările pure de 
Duh Fiinţial, ca Mișcări ale deja Mișcărilor Fiinţiale. Mișcările 
Fiinţiale au Taina Producerii Unei Semi-Substanțe Energetice, 
care este Harul și care Acesta este Mișcarea Energetică, ca o Tra- 
ducere a Mişcărilor pur Fiinţiale în Mișcări energetice. Dacă aici, 
ca mistică, noi vorbim de Lucrări ca Mișcări Fiinţiale ale Lui Dum- 
nezeu în Creaţie și de înfăptuiri ca Zidiri Harice. De aceea Scrip- 
tura vorbeşte de „Dumnezeu a Zis şi s-a Făcut". Unii spun că 
Dumnezeu Creează prin Logosul-Fiul-Cuvântul în Înfăptuirea Sf. 
Duh. Aşa este, dar aceasta este Ca Lucrare directă Fiinţială care o 
face Dumnezeu, nu ca Zidire a Lumii Corporale-Fenomenale-e- 
nergetice, ce este altceva. Fiinţa Spiritul în sine are Capacitate de 
Lucrare-Mişcare-Putere. „Tatăl Meu Lucrează și Eu Lucrez", zice 
Domnul lisus Hristos în Evanghelie. Mişcarea în Fiinţă-Spirit este 
Capacitate mai mult decât însuşire-calitate. Capacitatea este Po- 
tenţă-Putere Originea Mişcării. Fiinţa-Persoana, fiind Trinitate 
proprie Eu-Conștiinţă, Duh-Fiinţă, Spirit-Sine, are în Sine Potenţa 
Mişcării pur Fiinţiale ce se face prin Fiinţă, nu prin ceva aparte 
cum sunt Calităţile-însușirile. Modurile de Mișcare ale Fiinţei sunt 
Moduri de Conștiinţă Fiinţială, Mișcare directă de Duh și de Lim- 
baj de Spirit ca însăși Spirit. Conștiinţa Fiinţială este Odihna în 
sine, ce Cuprinde totul dintr-o dată, de aceea mișcarea Conștiinţei 
este Duhul ce Purcede-lese tot Conștiinţă, dar într-o Transpunere 
de alt Mod tot Total. Duhul este Mişcarea tuturor Modurilor de 
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Conștiinţă. Modurile nu sunt Calităţi, ci îrisăşi Conștiinţa Fiinţei în 
Conştiinţă. Conștiinţa fiind Personală, are Capacitatea de a fi în 
Transpuneri-Moduri de proprie Conştiinţă. Fiinţa Personală, fiind 
Trinitate proprie, are Conștiinţă-Conștiinţă, are Duh-Memorii de 
Stări-Moduri de Conștiinţă, are Spirit-Limbaj în proprie Conști- 
inţă. Ființa Personală se Mişcă în Sine și Vorbeşte în Sine, de 
unde Capacitatea de Mișcare şi Vorbire și în afară de Sine. Fiinţa 
Personală este Totalitate de Sine, ce în Creaţie se traduce ca 
Fiinţă Suflet. Sufletul astfel are proprie mișcare și Limbaj Sufle- 
tesc. Datorită acestei Mișcări Fiinţiale Personale, Dumnezeu Parti- 
cipă la o Trăire Vie de Viaţă în Sine și dincolo de Sine, ca și Sufle- 
tul de Creaţie. De asemeni, Capacitatea de Crea este tot de aici. 
A Crea şi a Lucra este doar Capacitatea directă a Fiinţei, care dă 
Naștere tot la Ceva Fiinţial. După Scriptură, Dumnezeu Zice-Cre- 
ează-Lucrează şi se Face-Zidește-Ordonează, dă Forme Corporale 
Energetice. De aceea după Scriptură Creaţia Lumii este în Dublu 
Act de Creare a Fiinţei de Creaţie, a Arhetipurilor de Creaţie ca 
Act direct Fiinţial al Lui Dumnezeu și de Zidire-Ordonare a Lumii 
Materiale-Fenomenale-Corporale. Dumnezeu, după Scriptură, 
este Creator şi totodată Demiurg-Constructor al Lumii Energetice 
Materiale. „Dumnezeu Creează la început Cerurile și Pământul”, 
zice Geneza lui Moise. Cerurile sunt Arhetipurile Fiinţiale ale 
Creaţiei, iar Pământul este Arhetipul Corporal-Energetic al Lumii 
Materiale. „Să vă bucuraţi că Numele vostru este Scris în Ceruri”, 
zice Hristos în Evanghelie. Cerul este Totalitatea Memoriilor Ar- 
hetipale ale Sufletelor de Creaţie. De aici amintirea ancestrală ce 
o mai au unele culturi, dar în mod confuz, că Sufletele au fost 
Create toate de la început, ca apoi să se Reîncarneze în Corpuri 
Materiale și pe planuri cosmice diferite. Dumnezeu Creează în 
Conştiința Sa Dumnezeiască Arhetipurile-Sufletele de Creatie, de 
unde se zice că Noi Creaţia suntem din Veșnicie în Dumnezeu, dar 
Născuţi-Creaţi când a venit vremea. De asemeni, se cântă celor 
morți „Veșnica Pomenire”, în sensul că Noi suntem în Memoria 
Veșnică a Lui Dumnezeu și de aceea nu Murim niciodată, tot ce 
este în Conştiinţa Lui Dumnezeu fiind Viaţă Veșnică. „Împărăția 
Lui Dumnezeu este în Lăuntrul vostru”, zice la fel Domnul lisus 
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Hristos, adică Împărăţia Cerurilor. Aceste Memorii ancestrale 
după Căderea Creaţiei din Rai se rup, se denaturează și noi le mai 
avem confuze. Scriptura ne mai Revelează câte un Arhetip de Me- 
morie întreagă. Dumnezeu Creează în propria Sa Conștiinţă întâi 
Creaţia, care sunt Scânteile-Suflu-Zisul, care apoi se Face și 
Creaţie Corporală, așa cum suntem noi acum. Pământul este 
Transpunerea în Energii-Materie a Arhetipurilor-Creaţiilor de 
Cer-Suflete Memorii de Creaţie ale Lui Dumnezeu. Frumos zice 
Neofit în manuscrisul său, că noi suntem „o Anume Rostire de 
Cuvânt Dumnezeiesc, o Anume Memorie-Scânteie ce se întru- 
pează în Fiinţa de Creaţie”. Sufletul nostru este Dumnezeiesc prin 
Această Reală Scânteie-Cuvânt-Memorie Fiinţială de Dumnezeu, 
ce este totodată Chipul de Dumnezeu din noi. Așa Neofit în 
manuscrisul său vorbește de Dublă Creaţie totodată nu despărțită, 
de o Creaţie-Lucrare a Persoanelor Treimice Dumnezeiești și de o 
Orânduire-Zidire Harică-Raţională a Lumii Cosmice-Energetice. 
Sufletele sunt Create ca Arhetipuri directe de Fiinţa Dumneze- 
iască și pe baza Acestora Harul-Raţiunile Divine Energiile Necreate 
Orânduiesc Corpurile energetice ale Acestora. Așa noi în suflete 
avem Chip de Dumnezeu Fiinţial și în Corpuri avem Chip de Har 
de Raţiuni Divine. Lumea Corpurilor este Materia-Energia con- 
dusă de Raţiunile-Legile Arhetipale Harice, iar Lumea Sufletelor 
este cea Fiinţială dincolo de Energii a Misticii Unirii cu Dumnezeu, 
a Metafizicii a Întâlnirii-Cunoașterii Faţă către Faţă cu Dumnezeu și 
a Teologiei, a Vorbirii directe cu Dumnezeu. În Suflet noi suntem 
Fiinţă Chip de Dumnezeu Fiinţial ca Lucrare și Putere, iar în Corp 
suntem Energii Chip de Har-Raţiuni ca Forțe mentale și energeti- 
ce, Ecouri şi Prelungiri de Mișcări ale Mișcării de Fiinţă-Suflete. 
De unde noi putem Cunoaște și Vorbi cu Dumnezeu Cel Fiinţial 
Personal prin Suflet, iar cu Harul-Raţiunile Divine prin Min- 
tea-Raţiunea Corpului nostru. 

— Aici este o problemă ce mă preocupă pe mine în mod deo- 
sebit, interveni fratele Vasile profesorul. Noi știm de obicei că 
Mintea-Ratiunea este Suflet-Spirit, nu Corp-Energii, cum afirmă 
Mistica în general, şi văd că la fel sustine și acest Neofit în Isihas- 
mul său. 


NEVOINŢELE ISIHASTE 35 


- Să ne mai îngăduie Avva Arsenie și Isaia, urmai eu, ca să cla- 
rificăm și problema destul de spinoasă a Psihologismului Aristote- 
lic grecesc ce s-a împământenit în așa-zisa Cunoaștere a noastră. 
Această conceptie a fost adoptată, cu unele excepții, şi de Filoca- 
lie, fapt ce nouă ne dă multă bătaie de cap ca să pătrundem toc- 
mai esența Misticii Isihaste. Cu Psihologismul aristotelic mistica 
isihastă nu mai este o mistică pur creștină şi chiar nu mai poate fi 
Mistică în sine, doar o Teologie Mistică. Neoplatonismul nu este o 
Mistică în sine, ci o Metafizică Mistică de Spiritualitate elevată, ce 
este incompletă faţă de Mistica în sine ca Întâlnire şi Vorbire di- 
rectă cu Dumnezeu, cum este Isihasmul. Imanentismul grecesc 
face doar o Contemplaţie mistică, o Filosofie mistică ce este veş- 
nic Insatisfăcută de lipsa Unei Uniri Personale și Complete cu 
Dumnezeu. Mistica Indiană este o Mistică mai Mistică decât cea 
grecească, dar și aceasta are Lipsa Dumnezeului Personal, al Vor- 
birii reale și totale dincolo de pretinsa beatitudine a Absorbţiei în 
Dumnezeire. Absorbirea în Dumnezeu este o nostalgie a Sufe- 
rinței ce vrea ștergerea oricărei Memorii a Suferinţei ce ar putea 
da întoarcere la Suferinţă. Vorbirea cu Dumnezeu în Mistica Coe- 
xistenţei egale și Totale este o Supra-Conștiinţă peste Memoriile 
Suferinţei, în care Memoriile Suferinţei se Prefac Mistic în Euha- 
ristia Hristică în care Suferinta se Întrupează în Dumnezeu Însuşi, 
din care nu mai poate ieși tot ca Suferinţă, ci ca Înviere, ștergerea 
Suferinţei. Învierea este Nirvana Creştină care nu mai poate Muri 
și deci niciodată ca întoarcere la Suferință. După concepţia Psiho- 
logismului grecesc, adoptată în mare și de Psihologia modernă, 
Sufletul Unul în esenţă ar avea Trei Facultăţi principale, Mintea 
(Nous) ca potenţă a tuturor actelor de cunoaștere și cugetare, Pof- 
ta (Epitimia) ca potenţă a dorințelor şi poftirilor și Impulsivitatea, 
capacitatea de intervenție, bună sau rea. Rațiunea ar fi o funcţie a 
Mintii. Unii consideră Sufletul O Minte Pură, un Spirit total des- 
cărnat cu capacități Raţionale. Chiar se consideră că Spiritul-Min- 
tea este altceva decât Sufletul cel Pasional, care ar fi un fel de In- 
termediar între Spirit-Minte și Corp, de unde părerea că 
Spiritele-Mintea sunt Preexistente, care apoi se încorporează prin 
Sufletul Pasional, un fel de Corp-Astral al Memoriilor de Reîncar- 
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nare. Grecii golesc Corpul de orice Urmă de Raţiune, de aceea îl 
consideră partea rațională. Alţii vorbesc chiar de două părţi ale 
Sufletului, ca o parte Raţională Mintea și ca o parte raţională Pa- 
sională. Se zice că Puterile Sufletului se împart în Putere Raţională 
și Putere Iraţională și, mai mult, Puterea lraţională la rândul ei are 
o Parte care ascultă de Raţional şi o parte care nu ascultă de 
Raţional și această parte Neascultătoare de Raţiune ar fi Funcţiile 
Vitale și Funcţiile Seminale Vegetative-Nutritive ce dau Creșterea 
Corpurilor. Partea Sufletului care Ascultă de Raţiune este Mânia și 
Pofta, parte ce se poate controla. Şi Sf. Părinţi Filocalici își în- 
sușesc întrucâtva teza Platonică despre Nemurirea Lui Nous-Min- 
tea. Calist Catafygiotul consideră Sufletul ca fiind Minte (Nous, în 
grecește), Logos și Duh (Pneuma, în grecește), după Asemănarea 
Sf. Treimi, fără a atinge Simplitatea Sufletului, după cum Treimea 
de Persoane Dumnezeiești nu atinge Unicitatea și simplitatea 
Dumnezeirii. Acest Calist zice - „Numesc Sufletul Tripartit nu pen- 
tru că este Rational, Irascibil și Poftitor. Pentru că Sufletul Raţional 
nu are Mânia și Pofta ca proprii. Acestea sunt luate din partea 
neraţională pentru viețuirea animalică prezentă. Ele sunt prin ele 
însele lăturalnice neraţionale, și întunecoase...” Deci acelea nu sunt 
cu adevărat părţi ale lui, ci puteri lăturalnice ale lui, cu rost vital și in- 
ferior. Este o consemnare din Teologia Morală Ortodoxă de Părin- 
tele Stăniloae, Vol. M, pag. 72. Tot Părintele Stăniloae Vorbeşte 
de afirmatiile Părinților Filocalici, că este un Adânc al Minţii-Sufle- 
tului în care intră Harul Botezului Hristic, ca un Interior al Minţii 
neștiut de noi care devine Conștient treptat prin străduința curăţirii 
vieţii, acesta fiind numit de unii ca Inimă Tainică a Sufletului. Neo- 
fit, în relatarea sa despre isihasm, încearcă o descifrare a părerilor 
diferite. El pornește de la stabilirea netă a Creaţiei cea Perfectă de 
rai şi a Creaţiei după cădere. Fără o raportare continuă între aces- 
tea, se fac tot felul de confuzii îngrozitoare. Mai mult, delimitează 
fără să despartă, Dihotomia neamestecată Suflet-Corp energii. 
Mie mi se pare uimitoare afirmaţia sa că Sufletul este Fiinţa de 
Creaţie, iar Corpul-energiile sunt un fel de Har-Raţiuni ale mișcării 
Fiinţei-Sufletului de Creaţie, după cum Dumnezeu însuși este 
Fiinţă-Persoană și Energii-Har-Raţiuni necreate. Și mai mult mi se 
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pare afirmaţia din „Iscusința Trăirii Isihaste” că Integralitatea-Unita- 
tea-Întrepătrunderea Suflet-Corp energii este Trupul cu Psihologis- 
mul său care, paradoxal, este Jumătate Fiinţă și jumătate Energii 
Corp. Are dreptate Părintele Stăniloae când afirmă că Fiinţa de 
Creaţie este Realitatea cu Trup cu tot. Trupul este Taina Realităţi 
Totale Fiinţă și Energiile sale ca Realitate Unică și Unitară. După 


-cădere însă Fiinţa se Contrariază cu Energiile sale și așa creaţia se 


rupe până la despărţirea-Moartea Trupului. Așa noi trebuie să des- 
cifrăm fărâmităţile căderii ca să Refacem întregul Uitat și defor- 
mat. Așa, Fiinţa în sine este Sufletul, iar Energiile-Corpul sunt 
prelungirile de Mișcare de Fiinţă-Suflet, iar Trupul este Întrepă- 
trunderea Suflet-Corp energii. Psihologismul grecesc are într-un 
fel dreptate că Psihicul Sufletul nostru nu poate fi definit fără Min- 
tea-Raţiunile Corpului ca și fără Poftirea-Simţirea și luțimea-Mâ- 
nia Energiilor. Și Sf. Părinţi Filocalici, în Intuiţia reală că toate se 
Întrepătrund, definesc Psihismul nostru în această Globalitate de 
Psihologism în care este prezentă și Fiinţa-Sufletul, și Mișcările 
Energetice ale Fiinţei. Neofit are o Intuiţie de completare, că le 
descifrează pe acestea pe fiecare de la Originea sa, ca să nu se 
Amestece, cum de obicei se face până la denaturări grosolane. O 
dată stabilește neamestecul dintre Fiinţă și Energiile sale, după 
cum Fiinţa Dumnezeiască nu se amestecă cu Energiile necreate 
Harice, care nu pot fi de asemeni niște Energii mecanice moarte, 
identificându-le astfel ca înseși Raţiunile Divine, Mișcările de afară 
ale Conștiinţei Fiinţiale. Apoi diferențiază Realitatea de Fiinţă-Su- 
flet Perfect de Rai și Fiinţa-Sufletul Păcătos după cădere, și toto- 
dată consemnează Adausurile Căderii cu Anti-Arhetipurile Căderii 
ce se Asociază Participativ nu Esenţial, atât de Suflet-Fiinţă, adu- 
când Păcatul, cât și de Energii Corp, aducând dezordinea Energe- 
tică până la Bolile și Anormalitaţile de Trup. Psihologismul profan 
nu ține cont că Anormalităţile Psihismului adevărat sunt Adausuri 
ale Căderii, amestecând astfel Psihismul cu Impurităţile căderii, 
considerându-le mișcări ale Psihismului propriu-zis. Pentru mine 
este o adevărată Revelaţie ce spune Neofit, că Psihismul adevărat 
este cel Arhetipal de Rai, nu cel de după căderea din Rai. De ase- 
meni, Psihologismul Trupului ca Întrepătrundere Suflet şi Energii 


38 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


Corp, la fel, este cel Arhetipal de Rai, nu cel Complexat de Adau- 
surile căderii, ce dau acel oribil Subconștient, considerat de obicei 
ca însăși baza Psihologismului. Psihologii moderni, de nu vor 
înțelege că Adevăratul Psihologism este cel de Rai fără Sub- 
conştientul Căderii, nu vor ajunge la o adevărată Știință Psiholo- 
gică și vor Rătăci în Labirintul Căderii până la tot mai grosiere 
confuzii. Neofit într-adevăr consideră că, fără o descifrare a Com- 
plexului Psihologic după Căderea Creaţiei în Raportare cu Psiho- 
logicul normal de Rai, nu se poate vorbi de o Trăire reală și Cu- 
rată, atât Sufleteşte, cât şi Trupește-Corporal. După relatarea lui 
Neofit, Sufletul-Fiinţa are Psihicul său Transcendental pur de 
Fiinţă-Suflet ca Triadă de Fiinţă, Eul-Conștiința, Duhul-Fiinţa, Spi- 
ritul-Limbajul. Aici în Fiinţă Suflet totul este Conştiinţă pură în 
Mişcări Fiinţiale de Duh și în Limbaj Fiinţial de Spirit Fiinţial de 
Cuvinte-Gândire Fiinţială ce sunt altceva decât Raţiunile conside- 
rate de obicei ca puteri Gânditoare. Acest Psihism Fiinţial are de- 
ja tot Complexul de stări-moduri de Conștiinţă cu Memorii totale 
de Conştiinţă ce se concretizează în mișcările Duhului Fiinţial ce 
mişcă Conștiinţa în infinite moduri de Conștiinţă totală, ce întot- 
deauna este Aceeași Conștiinţă, dar în alte nuanțe de Conștiinţă, 
ca nişte Memorii nu de depuneri, ci ca Deschideri ale Conștiinţei 
în Complex de Conștiinţă, care se poate Multiplica pe sine în ne- 
numărate moduri de Conștiinţă, rămânând Totală Conștiinţă în 
toate modurile sale de Conștiinţă. Această Conștiinţă Perfectă și 
pură nu poate avea zone Inconștiente, ea fiind întotdeauna totală 
şi absolută, deschiderile de moduri diverse de Conștiinţă fiind tot 
în Sine ca totală Conştiinţă, dar într-un veșnic Viu de Conștiinţă 
ce se Generează pe sine într-o eternă Nouă Conştiinţă, fără să pi- 
ardă ceva din Conștiinţă. Unii consideră Conștiinţa ca pe ceva Im- 
personal, ca pe o Oglindă sau Lumină în care se văd cele din afa- 
ra Conştiinţei și le dă Conștiinţa, Conștiința rămânând Fixă și 
Neutră. În viziunea Creștină Conştiinţa este Personală ca și Fiinţa 
şi niciodată nu este în afara Persoanei, de unde Conștiinţa este 
Triadă de Sine în care este totodată Duhul-Fiinţa și Spiritul-Limba- 
jul Conştiinţei. Duhul este Mișcarea Memoriilor-Modurilor de 
Conştiinţă, iar Spiritul este Cuprinderea Conștiinţei în Limbaj-Cu- 
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vinte de Conştiinţă, care sunt Generare apoi de Conștiinţă. Con- 
ştiinţa nu există fără Memorii și fără Limbaj. Memoriile sunt Miş- 
cările-leșirile-Purcederile-Duhul Conștiinţei. Orice Memorie este un 
Duh de Conştiinţă. Si Conştiinţa, neputând să se Rupă în Memori- 
ile sale, ea Rămâne ca Duh egal de Conștiinţă, ca totalitatea Me- 
moriilor sale. Noi nu mai știm ce sunt Memoriile pure de Conștiin- 
tă, nu mai simţim Duhul Fiinţial ce are toate Adâncurile 
Conștiinţei. De asemeni, nu mai știm cum sunt Cuvintele de Lim- 
baj direct de Conștiinţă-Fiinţă ca Nașteri-Generări de Conștiinţă, 
ca Vorbiri Vii în însăși Conştiinţă. Gândirea este tocmai Acest 
Limbaj de Vorbire Vie al Conștiinţei însăși ce este tot Conștiinţă. 
De obicei Gândirea Conștiinţei se Consideră a fi Ratiunile, ceea 
ce nu este adevărat. Ratiunile nu sunt Conștiinţă, ci Căutări de 
Conștiinţă, Întoarceri spre Conștiinţă, de aceea Raţiunile sunt 
Mișcările Energetice-Harice ale Conștiinţei ce-și Caută Arhetipuri- 
le în Modurile de Conștiinţă pură. Raţiunile, și mai precis, sunt co- 
respondenia Cuvintelor de Conștiinţă, a Gândirii-Vorbirii de 
Conştiinţă, de acea Raţiunile sunt pe tiparele Cuvintelor-ldeilor, 
din care pornesc din ele și în care se Întorc. Ca o refacere a Origi- 
nilor, Vorbirea-Gândirea directă de Conștiinţă, Cuvintele Fiinţiale 
sunt Arhetipurile Ideilor și Ideile sunt Arhetipurile Raţiunilor. Cu- 
vântul este Conştiinţa în sine ce nu mai are nevoie de Idei și 
Raţiuni, ci este Vedere totală deodată. De aici Taina misticii isihas- 
te ca Întoarcerea Minţii-Raţiunii în Odihna Cuvântului Conştiinţei 
în sine. Conştiinţa nu are Limbaj de Raţiuni și Idei, ci de Cuvinte 
directe ce sunt Moduri de Conștiinţă totală, Generare-Naştere de 
Conștiinţă. Mistica Cuvintelor este cea mai Înaltă Mistică, în care 
nu mai este nevoie de Raţiuni, Cuvintele fiind directă Conștiinţă. 
O astfel de mistică a Cuvintelor Logosului Hristic este și mistica 
Isihastă. Cuvintele sunt Gândirea Conştiinţei Pure Fiinţiale Trans- 
cendentale, nu Ideile și Raţiunile. Neofit insistă la tot pasul a puri- 
fica Fiinţa-Conștiinţa de Raţiuni, ce sunt esenţa energeticului Cor- 
poral. După Cădere s-a pierdut Vorbirea directă Fiinţială de 
Conştiinţă de Cuvinte pure Moduri de Conştiinţă și așa am rămas 
cu Ideile și Raţiunile pe care le rupem de Corp și le facem Compen- 
sări de Vorbire de Suflet, considerându-le Limbajul Sufletului-Con- 


40 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


științei. Filosofia greacă face această confuzie, amestecând Con- 
știința cu Mişcările sale și Raţiunile, amestecând Fiinţa cu Energii- 
le sale. Neofit insistă mult pe descifrarea acestora, ca Trăirea Isi- 
hastă să nu cadă în False Trăiri energetice în locul Adevăratei 
Trăiri de Suflet-Fiinţă. Ce trebuie să înțelegem este faptul că noi 
nu suntem Separaţi Suflet-Fiinţă și Energii Corp, ci suntem Reali- 
tate Integrală Întrepătrundere Suflet-Corp, ca Realitate Totală în 
Trup-lcoana Sufletului Întrupat. De aici Importanţa Psihologie. 

-— Vasăzică, interveni și fratele Vasile profesorul, Sufletul are 
Autonomie Psihică de Sine, ca Psihic pur Transcendental. Corpul 
are şi el Psihic propriu ? 

- Psihicul de Suflet se Prelungește în Psihicul energetic de 
Corp, ce nu trebuie confundat cu Psihicul Psihologic al Trupului 
care este împletire dintre Psihicul de Suflet cu cel de Energii Corp. 
Neofit dă mare importanţă neamestecului acestor Trei Psihicuri 
ale Creaţiei. Căderea din Rai învrăjbeşte aceste Psihicuri până la 
Înlocuirea lor de către Unul mai în evidență, care poate fi tocmai 
cel mai dezordonat și anormal. Așa Psihicul de Energii Corp este 
o Corespondenţă a Psihicului de Suflet-Fiinţă. Constiinta de Suflet 
se traduce în Minte într-un fel de Semi-Eu, Egoul ce nu se poate 
confunda cu Eul Fiinţial total şi Deplin. Egoul Minte este o 
Semi-Conștiinţă Informativă nu de Eu-Conştiinţă Fiinţială, ci de 
Mișcarea Conștiinţei, încât Mintea pare Conștiinţă, dar nu este, fi- 
ind doar Calitate de Conștiinţă. Mintea Egoul este Esenţa Se- 
mi-Substanţei Energetice emanate de Mișcările Sufletului Fiintial, 
un fel de Arhetip-Cod Genetic al Formelor Energetice Corporale 
şi Materiale. Şi știința confirmă că Materia are Informaţia sa, ca 
un Mental Mecanic propriu Energiei din care porneşte apoi struc- 
turarea Materiei. Filosofia greacă golește Materia de orice urmă 
de Mental și de aceea bagă Mintea în Spirit. Energiile-Materia, ca 
şi Harul Divin Energiile Necreate nu sunt total Inconştiente-lrațio- 
nale, că ar fi o Imanenţă şi o Înstrăinare inconciliabilă între Spirit 
şi Materie. Materia-Energiile nu sunt o Substanţă Opusă Sub- 
stanței Spirituale în care Spiritul Intră ca într-un întuneric ca să o 
Lumineze și să-l dea Conștiinţă. Aceată părere este o Memorie de- 

naturată a Căderii Creaţiei ce confundă Conştiintța-Fiinţa cu Min- 
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tea-Energiile și cu Adausurile Inconștiente ale Căderii- Întunericului 
Căderii Vis Anti-Realitate, Iluzie a fantomelor Lipsei de Concretul 
Dumnezeiesc prin Despărțirea de Dumnezeu a Creaţiei. Energii- 
le-Materia ce se structurează în Corpuri sunt o Semi-Substanţă 
Emanată de Mișcările Fiinţei-Sufletului şi așa este o înrudire între 
Fiinţa-Spiritul în Sine și aceste Energii de Mișcare de Spirit-Fiinţă. 
Înrudirea este Semi-Spiritualul Mental al Energiilor. Ființa-Sufletul 
are Eu-Conștiinţă totală absolută, iar Energiile de Mișcare ale 
Ființei au Ego-Mental, un fel de Conştiinţă Energetică ce nu se 
poate confunda cu Conștiinţa Fiinţială. În primul rând, Ego-Men- 
talul nu poate fi total Independent de Conștiinţa Fiinţială Spiritu- 
ală, fiind un Ecou-Emanaţie a mișcărilor de Spirit. Aici au drepta- 
te și grecii, când zic că Spiritul Mişcă Materia. Dar Spiritul nu 
Mişcă Materia Moartă, ci Mișcă Mintea Materiei și prin Mintea 
Materiei Mişcă de fapt Materia. Materia are acest Semi-Psihism, 
Mintea-Mentalul Informaţional-Mecanic, care astfel se înrudeşte 
cu Spiritul, dar nu direct, ci cu Mişcările Spiritului-Conştiinţei. Ma- 
terialiștii vorbesc de acest Mental propriu al Materiei confirmat și 
de știință, dar uită că acest Mental nu este de fapt Conștiinţă, ci o 
Mișcare Mecanică Energetică, ca o prelungire de Mișcare Fiin- 
țială, din care de fapt Emană acest Mental al Materiei. Materia nu 
este o Substanţă de sine, cum vrea știința să o facă, ci este o 
Veșnică Emanaţie și Absorbţie a Mişcărilor de Spirit-Suflet-Fiinţă. 
Mișcările Sufletului nostru produc mai întâi de toate tocmai Men- 
talul. Așa, Mintea este Mișcarea Energetică a Conștiinței de Suflet 
ce este dincolo de Minte. Mintea este Energia primă a Mișcărilor 
Conștiinţei Sufletului-Spiritului. Aici au dreptate materialiștii că 
este o Energie Mentală, care însă nu este Conștiinţă, ci Mental 
Mecanic, acele Legi-Informaţii ale Materiei Inconștiente. Mintea 
este Lege-Mișcare, dar nu este Conştiinţă, ci are Conștiinţă doar 
datorită Întrepătrunderii cu Conştiinţa de Suflet-Fiinţă. Aici se 
arată Căderea din Rai, că despărțindu-se Conștiinţa de Mintea 
Energetică apare Inconștienţa Minţii, care este cu adevărat in- 
conștientă fără Întrepătrunderea cu Conştiinţa Sufletului-Fiinţei. 
Mintea este Legea și Rațiunea Mecanică ce se Impune, dar nu este 
Conștiinţă dincolo de Legi și Tipare Rationale Închideri Egoiste, de 
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Egou-Minte. Noi, după Căderea din Rai, amestecăm Mintea cu 
Conştiinţa, care de fapt nu se pot amesteca, ci doar se În- 
trepătrund, dând Minţii Mecanice Oarbe și Lumina-Vederea 
Conștiinţei Ființiale. Așa, noi când citim Filocalia trebuie să înțele- 
gem prin Minte Conștiinţa pură de Suflet, nu Mintea mecanică a 
Raţiunilor mecanice, Legilor Chimice și Fizice. Limbajul vechi 
amestecat cu știința vremurilor de atunci așa se subînțelegea. Noi 
cei de astăzi corectăm și completăm cele de lipsă și cele confuze. 
Grecii au uitat de Căderea din Rai a creaţiei și nu mai țin cont de 
Dihotomia neamestecată, dar și nedespărțită Suflet-Corp și de 
aceea în filosofia lor se amestecă Fiinţa-Sufletul cu Raţiunile-Ener- 
giile Corpului. În lucrarea Părintelui Stăniloae găsim această con- 
semnare că și în Filocalia greacă deja se sesizează aceste confuzii. 
Calist Catafygiotul are curajul să conteste părerea generală că Su- 
fletul ar avea Poftă și luţime și alte atribute ce sunt de fapt ale Corpu- 
lui energetic și datorită Căderii din Rai. Se păstrează însă denumirea 
Sufletului cu Numele de Minte ca fiind ceva Esenţial al Corpului. 
Neofit, în relatarea sa despre Isihasm, descifrează aceste confuzii 
care în Mistică dau erori grosolane. Mintea este Conştiinţă atâta 
timp cât Oglindește Conștiinţa Sufletului și este Subconștientă 
când Depune Memoriile Conștiinţei în Memoriile proprii Mecani- 
ce. Mintea este Inconștientă când nu mai este Întrepătrunsă cu 
Conștiința de Suflet, deși în sine încă are Raţiuni mecanice. Biolo- 
gicul funcţiilor organice sunt aceste Raţiuni Mecanice Inconștien- 
te, ce în fond sunt un Mental, dar Inconştient. Până la cădere nu 
exista Inconștient și Subconștient, că era o Întrepătrundere între 
Conștiinţa totală de Suflet-Fiinţă și Mintea Raţiunile mecanice ale 
Energiilor Corp. Mintea mecanică cu Raţiunile-Legile ei erau în 
Lumina Conștiinţei de Suflet și așa se supramentalizau. După 
Cădere, când Sufletul El însuși Orbește datorită despărțirii de 
Conştiinţa de Dumnezeu, își Împarte în sine Conştiinţa într-o 
Conştiinţă doar de Sine și într-o Inconștiinţă faţă de celelalte, de 
unde apariţia anormală în Conștiinţa Sufletului a unei părţi de Ui- 
tare şi Înlocuirea acesteia cu Adausuri Păcătoase de cădere. Ada- 
usurile Păcătoase sunt Străine și neexistente în sine, de aceea ele 
stau cam Ascunse şi în Umbră, făcând astfel în Conștiinţă o Zonă 
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anormală de Întuneric în care colcăiesc aceste Fantome ale Căde- 
rii. Așa este adevărat că în Conștiinţa noastră este şi o zonă întu- 
necoasă, dar aceasta este Un Adaus al Căderii ce nu este propriu 
Conștiinţei în sine, care nu se poate împărţi în Conştiinţă și In- 
conștiință. Inconștiinţa Căderii nu este de fapt Inconștiinţă, ci 
Anti-Conștiinţă, o negativizare a Conştiinţei, care în fond nu este 
reală, ci doar Participativă. Conştiinţa nu se poate transforma în 
Inconștiință, dar poate Participa prin Capacitatea sa și la o sta- 
re-mod de Conștiinţă Întunecoasă, cum este Căderea-Anti Conștiinţa. 
De fapt, Conștiinţa nu ar putea Participa nici la această stare-mod 
de Conştiinţă Întunecoasă dacă ar Rămâne în Conştiinta Absolută 
Dumnezeiască ce Topește orice Adaus Contrar. Conștiinţa de 
Creaţie fiind Creată, nu este prin sine însăși Conştiinţă, ci prin 
Conștiința Dumnezeiască cea Creatoare. Așa, Conştiinţa de 
Creaţie, dacă iese din Conștiința Dumnezeiască, cade într-un Gol 
de sine și în acest Gol Conștiinţa de Creaţie caută o Compensatie 
de Dumnezeu, ce nu mai este Dumnezeu, ci un Anti-Dumnezeu, 
care nu poate exista în Lumina Conștiintei și aşa se ascunde în- 
tr-un Întuneric în Anti-Conștiinţă, în Sub-Conştiinţă, în Inconști- 
ință. Despărțirea Conștiinţei noastre totale de Conştiința Dumne- 
zeiască face Apariţia Ruperii Conștiinţei în Două, ca o Conştiinţă 
de Memorie-Firească și o Anti-Conştiinţă Adausurile Memoriilor 
de depozit ale căderii. În mod normal, Conștiinţa are Memorii 
pure de Conștiinţă ca Firi proprii de Conștiinţă, ce nu sunt Sub- 
conștient, ci deschideri normale Fiinţiale de Conștiinţă, nu sunt 
Depuneri și Acumulări, ci Aceeași Conștiinţă în Mișcare de 
Aceeași Conștiinţă, ca Viu de Conștiinţă ce nu se Repetă, ci se 
Regenerează pe sine tot ca totalitate de sine. Adausurile-Acu- 
mulările sunt Ceva deosebit de Conştiinţa în sine, sunt Memorii de 
Participare a Conştiinţei în Dialog cu alte Conştiinţe-Fiinţe. 
Conștiinţa mea proprie este totală Conştiinţă, are Memorii-Firi de 
sine de Conștiinţă ca Posibilităţi de Mișcare de moduri de Conști- 
ință proprie, ca Limbaj-Capacitate proprie de Vorbire de Conști- 
ință. Conștiinţa mea este în primul rând Conșştiinţă totală, are 
Mișcare Firească-Deschideri de Moduri de Conștiinţă ca Memorii 
pure de Conștiinţă ale însăși Conştiinţei în sine şi are Vorbire de 
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Conștiinţă, Limbaj în sine de Conștiinţă și totodată Limbaj de Co- 
municare cu Alte Fiinţe-Conștiinţe ca Dialog. Conșştiinţa în sine 
este Monolog Participare în Sine, dar poate fi și Dialog Participa- 
re cu alte Fiinţe-Conştiinţe totale de sine. Dumnezeu este 
Fiinţa-Conștiinţa Absolută, dar nu este doar Monolog de Conști- 
ință, ci şi Dialog Absolut de Conştiinţe, de aceea Dumnezeul 
Creștin ca un Dumnezeu Complet este Treime de Conștiinţe 
Personale în Deofiinţa Conștiinţei Unice ca Esenţă Absolută. Şi 
noi Creatia suntem Conștiinţe-Fiinţe de Creaţie, suntem Monolog 
în Sine, dar și Dialog, altfel nu am fi după Asemănarea Lui 
Dumnezeu. Conștiinţa în Sine este Chipul Viu de Conștiinţă-Mo- 
nolog-Limbaj propriu, dar fără Asemănarea Dialogală este o 
Conștiinţă Incompletă Limitată în sine. De aceea noi ca Fiin- 
te-Conștiinţe Perşonale nu putem Trăi doar în Sine propriu, ci în 
Veşnic Dialog prin Sine cu Alte Fiinţe egale cu Sine. Aşa, Fiinţa 
are Capacitatea totală de Limbaj propriu ca Fiinţă Personală, dar 
Vorbeşte cu Acest Limbaj cu Alte Limbaje Personale, ca Dialog de 
Limbaj. O Realitate Completă și Absolută nu poate fi doar Mono- 
log în Sine, ci şi Dialog între Egalităţi de Sine, De aceea Dumne- 
zeu este Dialog-Treime ca Fiinţă Totală și Noi Creaţia suntem 
Transpunere tot de Dialog-Treime de Fiinţe totale de Creaţie. Noi, 
fiind Creaţie, în primul rând suntem ca esenţă Dialog cu Dumne- 
zeu şi prin acest Dialog cu Dumnezeu rămânem Egali cu Dumne- 
zeu, Asemenea cu Dumnezeu. Căderea Creaţiei din Rai este Ru- 
perea Dialogului cu Dumnezeu și așa apare Dialogul cu înlocuitorul 
de Dumnezeu, cu un Anti-Dumnezeu, care în fond nu există, ci îl 
Inventăm noi ca pe o Fantomă-lluzie-Vis. Până la Cădere nu era 
Dualitatea Bine-Rău, că Dialogul nu este Polarizare, ci Comunica- 
re-Asemănare, nu contrariere. Căderea, Rupând Dialogul Necon- 
trar, creează ea însăși Dialogul Contrar, Dialogul Conştiinţei cu 
Ruperile de proprie Conștiinţă, ca Rămânere în Conștiinţa pură şi 
trecere în Conştiinţa Anti-Arhetipală Negativă-Contrară. Aici este 
drama căderii. Conștiinţa totală și Unitară se Rupe pe ea însăși în 
Conştiinţă Firească și Conştiinţă Negativă Nefirească, ce produce 
în Conștiinţă două zone opuse, una Luminoasă și alta contrară, 
Întunecoasă. În fond nu există Conștiinţă și Inconştiinţă, că se ex- 
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clud, ci este Conștiinţă în sine Arhetipală, care după cădere rămâ- 
ne cea Pozitivă-Luminoasă, și Conștiinţa Negativă de Adaus, care 
fiind Contrară, întotdeauna caută o Ascundere sau o excludere a 
celei pozitive. Această Conștiinţă de Adaus Negativă se Acumu- 
lează prin așa-zisa Negativizare a Conștiinţei pozitive, căci Conști- 
ința Negativă nu are Fiinţă proprie, ci ea se Parazitează pe Conşti- 
ința Fiinţială și o Preface în chipul său negativ. Dar de fapt 
Conștiința nu se poate Transforma pe sine în ceva Nefiresc și con- 
trar, încât Conștiinţa nu Devine Inconștiinţă, ci se face Părtașă la 
Participarea Conștiinţei la Moduri negative de Trăire de Conști- 
ință. Așa, Chipul Perfect al Conștiinţei nu este Desfiinţat, ci este 
Umbrit de Adausurile negative ale Mișcărilor Participative la mo- 
duri de Mișcare ale Conștiinţei de Cădere-lluzive. De s-ar afecta 
direct Fiinţa Conștiinţei, nu ar mai fi posibilă o Revenire la Per- 
fecţiunea Conștiinţei. Și Diavolii încă au Fiinţa Conștiinţei Per- 
fectă, dar Adausurile Participării negative sunt așa de groase, încât 
s-au Întunecat peste fire, refuzând Lumina. Sufletul-Fiinţa este 
Conștiinţă totală, este Vedere Transcendentală totală, dar fiind 
Creaţie, această Vedere este Datorită Prezenţei-Luminii Dialogu- 
lui cu Conștiinţa Creatoare Dumnezeu. Fără Dialogul între Consti- 
inţa Fiinţei noastre de Creaţie și Conștiinţa directă de Dumnezeu, 
Conștiinţa noastră nu are Vederea Dumnezeiască, pe care o avem 
și Noi ca Dar de Naștere de Creaţie. Fiinţa noastră de Creaţie este 
Transpunere în Fiinţa de Creaţie a Conștiinţei de Dumnezeu, în- 
cât Conştiinţa Fiinţială a Creaţiei este Chip de Conștiinţă de Dum- 
nezeu. Conștiinţa noastră este Model Creat după Modelul Conști- 
inței de Dumnezeu şi aşa este o înrudire de Model-Chip între 
Conștiinţa noastră de Creaţie și Conştiinţa Absolută Dumnezeu, 
fără amestecare şi confundare. De aici posibilitatea de Dialog di- 
rect între Conștiinţa Fiinţei-Sufletului nostru și Conștiinţa Lui 
Dumnezeu, fără să se amestece, ci în participări Reciproce. În 
Dialogul de Conștiinţe dintre Suflet și Dumnezeu, nu este amestec 
Fiinţial, dar este Împărtășire de Adâncurile Fiinţiale Dumnezeiești 
prin Transmiterile de Conștiinţă, ce au Capacitatea de Comunica- 
re unele altora fără să se amestece și fără să se transforme una în 
alta, ci tocmai prin Păstrarea Egală şi Integrală a Fiecărei Conști- 
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inte Fiinţiale în parte. Duhul Fiinţial este Cel a e Ai 
în alte Conştiinţe, păstrând-o însă în Duh propriu. Deci ca rea ita- 
te în sine, Sufletul nu are o parte Conştiinţă și una se a 
nu ar mai fi Chip Perfect de Dumnezeu. Sufletul este definit chiar 
mai mult, este Conștiința Trinitară în sine, ca Chip de Sf. Treime 
Dumnezeiască. Aşa este Triada de Conștiinţă, Eul-Subiec- 
tul-Conștiinţa în sine a Sufletului, Duhul Memoriile e d 3 
mişcare ca o Conștiinţă Duh, şi Spiritul Limbajul Conştiinței Se 
nerator ce se întoarce în Conștiinţă. Eul-Duhul-Spiritul, Congim- 
ta-Pneuma-Logosul sunt Sufletul Fiinţial întreg ca Triconştiinţă de- 
odată, ce nu mai admite ceva Inconștient în Suflet. Căderea nu 
modifică Ființa cu Adausurile de Cădere, ci o Dedublează într-o 
Participare Fantomatică-lluzivă ca o Stare de Conștiinţă Negativă, 
fără să se modifice Conștiinţa ca Fiinţă Conștientă în sine. Căde- 
rea vine cu nişte stări de Conștiinţă negativă, pe care noi le si 
mim Inconştiinţă, ceea ce este greșit, acestea fiind tot Conştiinţă 
dar Oarbă, Conștiinţă Întunecoasă ce se mişcă în Cerc și nu în 
Deschidere Triunghiulară în Trei puncte de Deschidere deodată, 
în Constiintă de Vedere Înainte ca Întindere de Conștiinţă peste 
Constiinta însăşi. Conştiința, paradoxal, nu este Oprire pe loc sau 
mehidere, deși este Definire și Odihnă în sine, ci este Intinde- 
re-Vedere Necuprinsă ce totuși se Cuprinde fără să se Oprească la 
o singură Cuprindere, ce ar fi Limitare, ca o Continuă Cuprindere 
în Deschidere neîncetată. Este acea Odihnă în Mișcare ce Perma- 
nentizează Mişcarea în proprie Armonie, fără ca laica să sa 
Rupă pe sine în Mișcare și Nemișcare, ce ar părea Catear 
Constiinta, paradoxal, este Nemișcare în Mișcare și Mișcare în 
Nemişcare. ca o Antinomie a două stări deodată ce nu se contra- 
zic. De aici stările Mistice transcendentale. Căderea, venind cu 
Adausurile Contrarii, vine cu o Mișcare Anormală și Parazitară, cu 
o Miscare de Conștiinţă Închipuită-Negativizată, nu de Vedere-Lu- 
moa. ci de Întuneric-Ascundere-Pierdere-Anihilare de Sine. 
Conştiinta, oricât s-ar Întinde la Infinit, se ajunge pe sine și se 
Depășește-Cuprinde pe sine, ceea ce dă Concretul de sine, Per- 
manentul de sine. Dumnezeu este Fiinţa-Conștiinţa Absolută prin 
Sine Însuşi, în Spaţiu propriu, că fiind Absolută, nu mai poate fi 
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chiar și Spaţiul ca Altceva decât Ființa Absolută ce Cuprinde tot 
Spaţiul cât ar fi de Infinit. Așa, Spaţiul nu este exterior Fiinţei, ci 
este în Interiorul Fiinţei-Conștiinţei Absolute. Dumnezeu este în 
Sine Însuşi, în Necuprindere-Deschidere de Sine Însuși. Creaţia 
este Fiinţă după Chipul lui Dumnezeu, ca Întindere-Deschidere In- 
finită, dar în Spaţiul Fiintei Dumnezeiești totodată, că este Fiinţă 
de Creaţie, deci din și în Fiinţa Creatoare. Dumnezeu nu are în ce 
să se Absoarbă sau să treacă în Altceva, că se găseşte tot pe Sine. 
Creaţia la fel este Deschidere absolută ce nu poate trece de sine și 
totuși, fiind în Spaţiul Fiinţei Dumnezeiești Creatoare, trece şi din- 
colo de Sine, în Fiinţa Dumnezeiască. Fiinţa de Creaţie este Chip 
și Asemănare de Dumnezeu, fapt ce pe unii îi face să creadă că 
Dumnezeu și Fiinţa de Creaţie sunt totuna, ca în panteism, dar, din 
cele mai de sus, nu se poate Amesteca Fiinţa de Dumnezeu cu 
Fiinţa de Creaţie, că Dumnezeu ca Fiinţă Absolută, oriunde ar tre- 
ce, Revine în Sine, iar Creaţia, oriunde ar trece, rămâne tot Fiinţă 
de Creaţie neputându-se amesteca Creatul cu Necreatul. Fiinta de 
Creaţie însă, fiind înrudită ca Chip-Model cu Fiinţa Creatoare Ne- 
creată, nu se absoarbe, nu se amestecă, dar Dialoghează cu Îm- 
părtăşire cu Fiinţa Dumnezeiască, făcându-se Părtașă la Cele 
Dumnezeieşti, dar nu amestecându-se, ci Participând cu proprie 
Fiinţă la Ființa Dumnezeiască. Mistica Creștină are frica Ameste- 
cului Fiinţial, încât Teologia afirmă o Imanenţă între Fiinţa de 
Creaţie și Fiinţa Dumnezeiască, ca o Comunicare nu de Fiinţă 
Dumnezeiască, ci de Mișcări de Fiinţă Dumnezeiască. Există totuși 
și în Mistica Creștină o Comunicare de Fiinţă Dumnezeiască între 
Dumnezeu și Creatie, în Persoana Întrupată a Lui Hristos, Fiul di- 
rect al Lui Dumnezeu ce se Unește Ființial cu Ființa de Creaţie, 
fără să se Amestece totuși. Persoana Lui Hristos este Unica Per- 
soană totodată Dumnezeiască și Omenească, fără să se Confunde 
totuși. Așa prin Hristos cel Unic şi Nerepetabil, fiind Un Unic Fiu 
direct al Lui Dumnezeu, și Creaţia primește întrucâtva prin Hris- 
tos o Comunicare Fiinţială Cu Dumnezeu, fără să fie acel pan- 
teism grosier. Deci Fiinţa de Creaţie este Conştiința de Creaţie, 
dar prin-Conștiința Fiinţială și în Conștiinţa Fiinţială Dumneze- 
iască. Noi suntem pe fond de Conștiintă Dumnezeiască. Noi sun- 
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tem în Spaţiul Conştiinţei Dumnezeiești. Conștiinţa noastră este 
în Concomitenţă cu Conştiinţa Dumnezeiască și Conștiința Dum- 
nezeiască este în Concomitenţă cu Conștiinţa noastră. Dar nu se 
Amestecă cele Două Conștiinţe ci Dialoghează. Acest Dialog este 
esența Misticii Creștine, este esența Teologiei Creștine, este 
esenţa Metafizicii Creștine. Dialogul nu este Amestec, nu este 
Transformare, nu este Pierdere, ci este Împărtăşire-Comunica- 
re-Dăruire-Participare Întâlnire directă-Cunoaștere Faţă către 
Faţă-Transferare reciprocă prin Duh, este Iubire Transcendentală, 
este Transfigurare, este Odihnă-Pace-Liniște-Isihie în Dumnezeu. 
Aceasta este Conştiinţa Fiinţială și totală de Creaţie. Căderea vine 
cu o Conștiinţă anormală, de Adaus, negativă şi Contrară, care se 
face astfel Inconștiință-lluzie-Închipuire. Conștiinţa de Creaţie este 
Întindere-Deschidere Infinită în Spaţiul Conștiinţei Dumnezeiești. 
Creaţia încearcă o leşire-Despărţire de Acest Spaţiu Dumnezeiesc, 
care nefiind posibilă, face un fel de Închidere de Ochi, ca struţul 
ce-și ascunde Capul în nisip și crede că s-a ascuns. Așa Creaţia se 
face Oarbă la Vederea Lui Dumnezeu și se vede într-un Gol 
Spatial. Prima categorie de Conștiinţă a noastră este Spaţiul, ce 
înseamnă mistic Fondul Dumnezeiesc al Conștiinţei Fiinţei noastre. 
Noi suntem în Ceva, în Dumnezeu, nu doar în noi înşine. Nemai- 
având Vederea de Dumnezeu, ne vedem în Spaţiul Naturii ca ex- 
terior şi în Spaţiul propriu ca interior. Fără acest Fond noi ne 
simțim în Gol. Acest Gol este Orbirea noastră faţă de Dumnezeu. 
Dar Conștiinţa nu poate admite Golul, că în fond nu există în faţa 
Conştiinței, ce se poate Întinde-Deschide la Infinit. Aşa, Conști- 
ința Căzută-Orbită Umple Golul Despărţirii de Plinul Dumnezeiesc 
cu Iluzia Unui Plin, pe care-l facem noi. Astfel Înlocuim Conștiinta 
de Fond, Înlocuim Memoriile Firești de Vorbire Arhetipală ce este 
totodată Limbajul de Dialog cu Dumnezeu, cu Noi Memorii de 
adaus al căderii, care apar pe Memoriile Firești, Negativizându-le, 
Contrariindu-le, din Arhetipale făcându-le Anti-Arhetipale, din Ve- 
dere în Orbire-Întuneric. Așa Căderea aduce Înlocuirea Limbajului 
Transcendental cu un Limbaj Caricatural-Parazitar, ce nu poate fi 
Limbaj de sine, neavând Suport de sine. Așa Conştiința Lumi- 
noasă normală este inlocuită de Anti-Conștiinţele Căderii, ceea ce 
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dă Impresia unei Inconștiințe, sau a unui amestec de Conștiinţă și 
Inconştiinţă. Luat în sensul absolut, Conștiinţa nu poate fi alături 
de Inconștiinţă, că se Anihilează, fapt ce este imposibil, încât 
Conştiinţa se pomenește alături de o Mască negativă de Conști- 
ință ce vrea s-o Imite, dar nu o Generează. De aici Noile Memorii 
ale căderii Maschează tot mai mult Mișcările Normale de Conști- 
ință cu Memorii-Măști-Caricaturi, până la un Subconștient de 
cădere ce se suprapune peste Conştiinţa adevărată, închizând-o și 
lăsând să iasă doar falsele Conştiinţe. Prin Cădere, Conștiința nu 
este transformată în Inconștiinţă, că nu se poate așa ceva, ci se În- 
chide-Orbeşte Conştiinţa, i se pune în față Voalul ]luziilor-Fanto- 
melor de Conştiinţă. Căderea este un Prizonierat al Conștiinţei, 
de Golul Despărţirii Conștiinţei noastre de Plinul-Spaţial al Conşti- 
intei Dumnezeieşti. De aici Revenirea la Conștiinţa deplină doar 
prin Unirea cu Conștiința de Dumnezeu, cu depăşirea Sub- 
conștientului-Memoriilor Întunecoase. Se vorbește obișnuit. de 
Sfărâmarea-Ruperea Nivelurilor de Conștiinţă. Conştiinţa nu are 
Niveluri, ci Limbaj de stări diferite de Conştiinţă. Conștiința nu se 
Rupe-fărâmițează, ci se Închide de Iluziile Căderii ce se interpun 
ca un geam opac, oprind Vederea-Întinderea Conştiinţei. Mistica 
Creştină adânceşte și mai mult această problemă a Conştiinţei 
Fiinţiale de Creaţie. Nu știu dacă mai aveţi răbdare să continui. 

- Continuă, zise fratele Vasile profesorul. Acest Neofit îmi cla- 
rifică niște întrebări cărora până acum nu le puteam da răspuns. 

- Cel puţin pentru mine, urmai eu, fără aceste adânciri, care 
par greoaie și filosofice, nu pot trece de fapt la o Practică Isihastă. 
Eu trebuie să am Conştiinţa unei anume practici, să mi se Odih- 
nească real Conștiinţa în această practică. 

„— Să-i lăsăm, zise Avva Isaia, altfel nu mai facem nimic cu ei. 
Zi, fiule, dă-i bătaie despre Conștiinţă. Parcă și mie începe să-mi 
placă, deși eu nu prea fac filosofie. 

— Fiinţa-Sufletul nostru este Împletire de Chipul Lui Dumnezeu 
cu Chip de Creaţie, întrucât Creaţia este în Spaţiul și pe Fondul 
Ființei Dumnezeiești și este Creată de Fiinţa Creatoare. Evanghe- 
lia ne spune că prin Cuvânt toate s-au Făcut, prin Cuvântul-Logo- 
sul-Fiul Lui Dumnezeu. Neofit încearcă o concretizare care ne 
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descifrează nouă viziunea realității. Dumnezeu este Unica Fiin- 
ță-Conștiinţă în Trei Deschideri deodată ca Persoane Treime, fie- 
care Persoană conținând pe Celelalte și Întrepătrunzându-se cu 
celelalte. Fiinţa-Conștiința-Persoana este într-un fel deja Triada de 
sine, că are Eu-Conștiinţă proprie, are Duh-Mișcare în proprie 
Conștiinţă și are Limbaj-Spirit propriu de Conștiinţă. De aici Neo- 
fit definește Fiinţa-Conștiinţa-Persoana, ce sunt totuna, ca Triadă 
de Sine deja, ca Eu-Duh-Spirit, Conștiinţă-Memorie-Limbaj, Su- 
biect-Fiinţă-Sine. Așa, Sf. Treime, Dumnezeu Tatăl, Persoana în 
excelenţă Eu-Conștiinţă, Sf. Duh, Persoana în excelență Mișca- 
rea-Memorie a Persoanei Tatăl și Fiul, Persoana în excelență Limbaj 
al Persoanei Tatăl, de unde este numit și Cuvântul Logosul pe care 
unii îl confundă cu așa-zisele Raţiuni ale Lui Dumnezeu. S-a vorbit 
mai înainte că Rațiunea este Chip de Cuvânt, este născută din Cu- 
vânt, este prelungire energetică a mișcării deja de Cuvânt. Dum- 
nezeu Sf. Treime de Persoane Creează Creaţia prin Fiul Său, prin 
Limbajul-Cuvântul Dumnezeirii Treimice. Fiul-Cuvântul Treimii 
Dumnezeiești are în Sine tot Limbajul Arhetipal al Vorbirii-Miş- 
cărilor de Conştiinţă Dumnezeiască. Așa Creaţia, ca Lucrare a Lui 
Dumnezeu, este pe Arhetipurile Limbajului-Cuvântului Dumneze- 
iesc. Dumnezeu Zice Un Anume Cuvânt pentru fiecare Creaţie în 
parte, Acest Cuvânt fiind însăși Creaţia fără de care nu ar fi 
Creaţie. Deja de la Creaţie Cuvântul Dumnezeiesc se Face și 
Creaţie, se Întrupează în Creaţie. Dar nu Cuvântul Dumnezeiesc 
se Transformă în Creaţie, ci Cuvântul Creează o Anume Creaţie 
după Arhetipul-Chipul Său și această Creaţie este Fiinţa de 
Creaţie a fiecărei Creaţii în parte. Un Anume Cuvânt al Vorbirii de 
Dumnezeu Creează o Anume Fiinţă de Creaţie după Chipul și 
Asemănarea Acestui Cuvânt Creator. Şi Fiecare Cuvânt Dumne- 
zeiesc fiind Conştiinţă totală de întreg Dumnezeu, așa și Fiecare 
Creaţie pe Un Anume Cuvânt al Lui Dumnezeu este astfel o Anume 
Transpunere într-o Anume Creaţie a Întregului Dumnezeu. Fieca- 
re Creaţie în parte este tot Întreg Dumnezeu, dar într-o Anume 
Transpunere printr-o Anume Stare de Conştiinţă a Limbajului său 
Fiinţial din Cuvântul-Fiul Său. Aceste Arhetipuri, Anume Cuvinte 
ale Cuvântului Lui Dumnezeu, ce sunt totale Conștiinte de Însuși 


NEVOINȚELE. ISIHASTE 51 


Dumnezeu, sunt Acele Scântei Chip de Dumnezeu, din fiecare 
Creaţie în parte. În limbajul Teologic Creștin frumos se zice, Întru- 
pare de Cuvânt Dumnezeiesc. Şi Cuvântul Dumnezeiesc se Face 
şi Creaţie. Dar Cuvântul Dumnezeiesc nu se Transformă în Sub- 
stanță de Creaţie, ci se Face Model-Chip-Arhetip al Substanţei 
Create de Cuvântul Dumnezeiesc. Cuvântul Dumnezeiesc nu lese 
şi se Desparte de Fiinţa Dumnezeiască și se Face Creație, ci Cu- 
vântul se Mișcă și Creează o Anume Substanţă de Creaţie pe care 
El se Întipărește și Acest Chip este Specificul propriu al fiecărei 
Fiinţe de Creaţie în parte. Această Întipărire este Întruparea Lo- 
gosului-Cuvântului Lui Dumnezeu în Creaţie. Dar Această În- 
tipărire-Întrupare de Chip-Cuvânt Dumnezeiesc este totodată 
Conştiinţă, atât a Lui Dumnezeu Însuși, cât și Conştiinţă de Fiinţă 
de Creaţie. Această Întipărire este Prezenţă de Dumnezeu, Pre- 
zenţă Reală, o Supra-Conștiinţă în Conștiinţă Fiinţială a fiecărei 
Creaţii în parte. Dumnezeu Însuși este Prezent în Fiinţa de Creaţie 
prin Acest ChipÎntipărire-Întrupare. Acest Chip-Întipărit-Întrupat în 
Creaţie este Calea de Comunicare a Creaţiei cu Dumnezeu, a Vor- 
birii cu Dumnezeu, a Dialogului Transcendental. Cuvântul Limba- 
jul direct Dumnezeiesc este Întipărit ca Chip în Conștiinţa de 
Creaţie și aşa Conştiința de Creaţie poate Dialoga cu Conștiinţa 
directă a Lui Dumnezeu, fiind în Înrudire de Chip-Arhetip. Conşti- 
ința de Creaţie ştie Limba de a Vorbi despre Dumnezeu și a Vorbi 
chiar direct cu Dumnezeu. De aceea Conștiinţa de Creaţie este 
Conștiinţa Teologică-Religioasă prin proprie Fire de Conștiinţă. 
Religia nu este un Adaus ca Raport simplu cu Un Dumnezeu ce se 
Impune ca Prezenţă exterioară, ci Dumnezeu este chiar Fondul 
Conștiinţei, este Supra-Conștiinţa Conştiinţei noastre de Creaţie, 
ca Fire Ontologică, ca Legătură de Naștere din Conștiinţa lui 
Dumnezeu a Creaţiei. Noi suntem Conștiinţe de Dumnezeu Făcu- 
te și Fiinţe-Conştiinţe de Creaţie, dar nu Transformări de Conști- 
intă Dumnezeiască în Conștiinţă de Creaţie, ci Transpuneri de 
Conştiințe Dumnezeiești în Conştiinţe Create, ce la rândul lor au 
Conştiinţe Create de Dumnezeu Creatorul. Aici nu este Panteism, 
ci se delimitează net Fiinţa-Conştiinţa de Creaţie de Fiinţa-Conști- 
inta de Dumnezeu Creatoare. Confuzia vine de la Asemănarea-În- 
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rudirea Conștiinţei noastre de Creaţie cu Fiinţa-Conștiinţa de 
Dumnezeu. Fiinţa-Conştiinţa de Creaţie este Fiinţa-Substanţa 
Creată Real, dar nu Străină de Fiinţa Dumnezeiască, ci pe Chi- 
pul-Arhetipul-Modul de Cuvânt-Limbaj Dumnezeiesc, deci pe Chi- 
pul Conştiinţei Lui Dumnezeu ce se Întipăreşte Ontologic pe 
Conştiinţa-Fiinţa de Creaţie. În Conștiinţa noastră de Creaţie 
avem în mod Firesc Chipul de Conştiinţă a Lui Dumnezeu, că 
Aceasta ne-a Creat, Aceasta ne este Spaţiul Conştiinţei noastre 
de Creaţie, pe Limbajul Conştiinţei de Dumnezeu și Conștiinţa 
noastră Vorbește. Limba Conştiinței Dumnezeiești o poate înțele- 
ge Limba Conștiinţei de Creaţie, deși sunt două Limbaje Diferite. 
Aici trebuie bine conturată problema. Conștiinţa Dumnezeiască 
are Limbajul său pur Dumnezeiesc. Conştiinţa Creată are la fel 
Limbajul său pur de Creaţie. Dar Limbajul de Conștiinţă de 
Creaţie, fiind Creat de Limbajul Dumnezeiesc, poate Comunica 
cu Cel Dumnezeiesc, după cum și Cel Dumnezeiesc poate Comu- 
nica cu cel de Creaţie. Ce lese din Mâna Lui Dumnezeu are Înru- 
direa Mâinii Lui Dumnezeu și așa este posibilitatea Comunicării 
reciproce. Dumnezeu se Coboară-Dăruiește în Creaţie, altfel nu 
ar lua Fiinţă Creaţia. Dumnezeu, Creând, își Asumă Sieși Creaţia, 
Transferând, nu Transformând propria Conștiinţă și în Conștiinţă 
de Creaţie. Dumnezeu are doar Gândire pură Dumnezeiască 
peste modurile de Conștiinţă de Creaţie. Dar Dumnezeu Creează 
Un Nou Mod de Conștiinţă peste toate Modurile de Gândire pur 
Dumnezeiască. Prin Creaţie Dumnezeu se Depăşește pe Sine în- 
suși, Creând Ceva ce nu Este Dumnezeu, dar în Dumnezeu, care, 
fiind Absolutul, cuprinde și totodată Depășește Creaţia. Este para- 
doxul, Dumnezeu Depășește-Cuprinde Creaţia şi Creaţia la rândul 
ei Depășește-Cuprinde pe Dumnezeu. Se zice că de fapt Creaţia 
nu Cuprinde niciodată pe Dumnezeu și este adevărat că Dumne- 
zeu are Posibilitatea de Creaţie Continuă și Dumnezeu este Infini- 
tul Absolut, dar în Cuprinderea a însuși Infinitului, care Infinit nu 
poate niciodată să fie Spaţiul Lui Dumnezeu, ci Dumnezeu poate 
să fie Spaţiul chiar al Infinitului. Creaţia, fiind Transpunere de 
Dumnezeu Întreg în Fiinţă-Substanţă de Creaţie, la fel este Infi- 
nită, dar paradoxal și antinomic Infinit în Supra-Infinitul Dumne- 
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zeiesc. Dumnezeu poate Crea Un Infinit în propriul său Infinit, 
care ca Infinit Îl poate Cuprinde pe Dumnezeu, dar nu poate Limi- 
ta pe Dumnezeu, care Întotdeauna ca Infinit Necreat poate Depă- 
și Infinitul Creat. Aici este Infinita Mișcare și Comunicare între 
Dumnezeu și Creaţie, Fiecare Cuprinzându-se și în același timp 
Depășindu-se de fiecare dată când Se Cuprinde de către celălalt, 
ceea ce nu mai înseamnă Absorbire, ci Veșnică Comunicare-Dia- 
log de Împărtăşire fără Amestecare. Așa Creaţia este Un Viu 
demn de Un Dumnezeu Viu din care lese tot Ceva Viu egal cu 
Sine, dar nu Limitator de Sine, ci Regenerator de Sine ce nu se 
Confundă cu Sine, Fiecare Regenerându-se de către Celălalt și 
niciodată Pierzându-se Absorbindu-se în celălalt. Creaţia este mai 
Mică decât Dumnezeu, fiind Creaţia Unui Creator, dar este Egală 
cu Dumnezeu, fiind Transpunere de Dumnezeu Întreg în Creatie, 
Dumnezeu Dăruindu-se Total Creaţiei. Creaţia are Originea în 
Creator dar este Egala Creatorului. Creaţia Cuprinde pe Creator 
şi Depăşește pe Creator, altfel Creatorul nu ar mai fi Creator ce 
Creează Ceva peste Sine. Dar Creaţia este totodată Depășită 
Continuu de Creatorul Său, că Depinde de Creator care o poate 
Crea Continuu în Depășire Continuă de Creaţie. Teologic se zice 
Dumnezeu Creează Continuu încât Creaţia nu poate să se Creadă 
Limitarea Lui Dumnezeu. De aici Taina Creștină a Întrupării Con- 
tinue, a Coborârii-Dăruirii Lui Dumnezeu Neîncetate în Creaţie, 
ca lubire Absolută. Și totodată a Îndumnezeirii Continue a 
Creaţiei, ca Răspuns al Creaţiei Asemănătoare Lui Dumnezeu, ca 
Întruparea Creaţiei neîncetate în Dumnezeire ca Îndumnezeire. 
Dumnezeu nu se Opreşte niciodată a Cobori Continuu în Conști- 
ința de Creaţie, de unde Neputinţa Căderii de a Anihila pe Dum- 
nezeu în Creaţie. Dumnezeu este Omorât de Conștiinţa de 
Creaţie, Refuzându-l, dar Dumnezeu Înviază de fiecare dată în 
Conștiinţa Creaţiei și așa Conștiinţa de Creaţie nu poate niciodată 
să se Ascundă de Conștiinţa de Dumnezeu. Căderea ca Refuz de 
Dumnezeu al Conștiinţei de Creaţie este o prefigurare a Răstigni- 
rii şi Omorârii Conştiinţei de Dumnezeu Prezentă-Întrupată-Pecet- 
luită în Constiinta de Creaţie, care însă Înviază de fiecare dată, 
Dumnezeu neputând fi Omorât, şi mai ales din cauza lubirii Sale 
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ce Coboară Continuu în Conștiința de Creaţie, chiar dacă se Re- 
fuză şi chiar dacă se încearcă să se Distrugă. lubirea Sa Absolută 
Trece peste Chinurile Răstignirii și Trece în lertarea Învierii ca lu- 
bire Nemuritoare și Absolută. Dumnezeu este Legat de Întipărirea 
Sa pe Fiinţa-Conștiința de Creaţie și Această Pecete a Conştiinţei 
Sale face o Prezentă de Neşters în Conştiinţa de Creaţie şi o Pre- 
zenţă a Creaţiei la fel de Neșters în Conștiinţa Lui Dumnezeu. Noi 
Creaţia suntem în Veșnică Pomenire în Dumnezeu și Dumnezeu 
este în Veşnică Pomenire în Conștiinţa de Creaţie. Noi Creaţia 
suntem Memorii Veşnice în însăși Conştiinţa Lui Dumnezeu și 
Dumnezeu este în Memorii Veșnice în Conștiința de Creatie. La 
acest Arhetip tinde Mistica Isihastă prin Veșnica Rugăciune, Neîn- 
cetata Numire-Pomenire a Numelui Lui Dumnezeu, ca Revenire la 
Veșnica Conștiinţă a Creaţiei faţă de Dumnezeu, care la fel ne are 
în Veșnică Conștiinţă a Sa. Aceasta este Scânteia de Dumnezeu în 
Noi Creaţia, care nu se Confundă cu însăși Conștiinţa-Fiinţa-Su- 
fletul de Creaţie. Scânteia este Conștiinţa-Cuvântul Lui Dumnezeu 
ce se Pecetluieşte-Întrupează în Fiinţa-Sufletul de Creaţie și se 
Face Supra-Conştiinţă-Dialog Dumnezeu-Creaţie. Și Creaţia, fiind 
în Spaţiul Fiinţei-Conștiinţei Dumnezeiești, are pe Dumnezeu Pre- 
zență Reală ca Împletire de Conştiinţă de Creaţie cu Conştiinţă de 
Dumnezeu, fără să se amestece, în Întrepătrundere Transcenden- 
tală. Prin Creaţie Conştiinţa Dumnezeiască însăşi se Face și Să- 
mânţță a Pomului-Conștiinţei de Creaţie, ce Creează Pomul-Crea- 
ţia. Urmează Răspunsul Pomului-Conștiinţei de Creaţie ca să 
Rodească Fructul ce este însăși Sămânța-Conștiinţa Dumneze- 
iască. De aici Orientarea Conștiinţei noastre nu este propria 
Conştiinţă de Creaţie, ci este Conștiinţa de Dumnezeu în care 
Conştiinţa de Creaţie se Întoarce ca Pomul în Fructul-Sămânţa sa. 
Aici este Taina Misticii Isihaste Creștine, nu absorbirea-pierderea 
Conştiinţei de Creaţie în Conștiinţa Dumnezeiască, că Pomul este 
Egalul Seminţei şi Fructul-Sămânţa Pomului nu Omoară Pomul, ci 
îl Maturizează-Desăvârşește. Pomul-Conștiinţa de Creaţie nu 
Moare o dată ce dă rod-Fruct însăşi Sămânţa-Conștiinţa Dumne- 
zeiască, ci se Transfigurează, se Îndumnezeieşte, Rămânând Con- 
tinuu Roditor de Seminţe-Roduri. Creaţia Regenerează Conştiinţa 
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de Dumnezeu din propria Conștiinţă de Creaţie, ca Pomul care 
Regenerează Sămânţa ce l-a Născut ca Pom. Pomul însă nu Moa- 
re în Fructul său, ci se Regenerează totodată și pe sine. Conștiința 
Dumnezeiască este Sămânţa Transcendentală care fiind Creatoa- 
re, aparent se Asimilează în Pom-Creaţie, ca o Transferare şi o 
Transpunere și în Conştiința-Pom de Creaţie. Pomul-Conștiinţa 
de Creaţie, ca Dovadă a Acestei Prezențe a Seminţei-Conștiinţei 
Dumnezeiești, va Rodi real Fructul-Sămânţa în care pare o Asimi- 
lare a Pomului în Fruct-Sămânţă. Prin Creaţie Dumnezeu pare că 
se Umbrește, se Tăinuiește în Fiinţa de Creaţie, ca Interior-Fond 
Mistic, care se Dovedeşte că nu a Dispărut-Absorbit, că se Renaş- 
te în Fructul-Sămânța Pomului-Creaţiei. Taina-Mistica Creștină 
este această Întrupare Tainică-Mistică a Lui Dumnezeu în Creaţie 
şi a Creaţiei în Dumnezeu, Unul fiind Interiorul Celuilalt, fără 
Amestecare, în Transfigurare-Întrepătrundere-Transferare, nu 
Transformare, fiecare rămânând ceea ce este, dar Supra-Conști- 
entizându-se cu Celălalt. Dumnezeu Face El primul Act și El Gân- 
dește-Creează Gândirea-Conștiinţa-Fiinta-Sufletul de Creaţie. 
Dumnezeu se Coboară din Gândirea-Conștiinţa Sa pur Dumneze- 
iască și Gândește o Gândire ce nu mai este Dumnezeiască, dar 
este pe Arhetipul-Modelul Gândirii Sale. Dumnezeu Creează efec- 
tiv o Gândire-Conştiinţă de Creaţie ce este Alta decât Gândi- 
rea-Conștiinţa Sa, dar nu în Contradicţie, ci Înrudită cu a Sa, creează 
real o Nouă Conştiinţă de creatie, dar Trecută prin Focul Conști- 
inței Sale, din care Iese Modelată pe Modelul Conștiinţei Dumne- 
zeiești. Conştiinţa de Creaţie nu este Ceva în Plus de Conştiinţa 
Dumnezeiască Absolută, ci este efectiv o Conștiinţă Nouă Creată 
ce lese tot din Conștiinta Dumnezeiască, dar dintr-o Conștiinţă 
Creatoare. Mistica Isihastă face o Delimitare între Dumnezeul în 
Sine şi de Sine și Dumnezeul Creator al Creaţiei. Dumnezeul 
Creator este Un Dumnezeu ce se Întrepătrunde cu Creaţia, se Îm- 
pleteşte şi se Unește real cu Creaţia, iar Dumnezeul în Sine Rămâ- 
ne Cel Pur, Cel Dincolo de tot ce este Creaţie. Aici este Sublimul 
Misticii Creştine, că Dumnezeu Rămâne Dumnezeul Absolut și 
totodată se Coboară în Cuprinderea Creaţiei, prin care Creaţia se 
Ridică la Participarea-Împărtășirea de Dumnezeirea Absolută spre 
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care Urcă Continuu şi în Veşnicie. Dumnezeu nu se Pierde pe 
Sine în Coborârea în Creaţie și nu se Amestecă pe Sine în Conștiinţa 
de Creaţie, ci se Dăruiește pe Sine Conștiinţei de Creaţie, se Lasă 
El Însuşi Modelat de Conştiinţa de Creaţie, ca să poată Înfiinta 
Conștiinţa de Creație. Dumnezeu Creează din Nimic Creația în 
sensul că este Ce nu a Fost Și este Ceva Nou și Creat. Dar Creatia 
lese din Creator, Conștiinţa Creatorului dând Fiinţa Fiinţei de 
Creaţie. Aşa Creaţia Îl Are pe Creator în Ea, fără El Dispărând în- 
săși Creaţia. Dar odată Creată Creaţia Rămâne în Sine, fără însă 
să poată Rupe pe Creator din Ea, Creaţia fiind Dăruirea Creatoru- 
lui Având pe Creator în însuși Fondul și Esenţa de Creaţie. Creaţia 
Lui Dumnezeu este însă o Creaţie Vie, care este Capabilă de 
Răspuns faţă de Creator, încât Creaţia face Act Asemănător de 
Redăruire, de Recunoașterea Creatorului din Creaţie și de Partici- 
pare Dialogală cu Creatorul. Creaţia este Creată de Gândi- 
rea-Conștiinţa Dumnezeiască, încât Esenţa Creaţiei este astfel tot 
Conștiinţă, de unde Reala Fiinţă-Suflei de Creaţie după Chipul Lui 
Dumnezeu, dar nu Însuși Dumnezeu ce este Dincolo de Chi- 
pul-Fiinţa-Conştiința-Sufletul de Creaţie. Fiinţa-Conștiinţa de 
Dumnezeu Dă Fiinţă-Conștiinţă Creaţiei, altfel Creaţia nu ar avea 
Fiinţa şi Conștiinţa de Sine. Așa Cele Două Fiinţe, de Dumnezeu 
şi de Creaţie, nu se Amestecă, se Întrepătrund, se Întrupează Una 
în Alta, se Conștientizează Una pe Alta şi se Trăiesc Una pe Alta, 
fără Transformare Una în Alta. Așa Creaţia este Perfectă ca 
Esenţă-Fiinţă-Conștiinţă, ce nu poate avea și Inconştiinţă, cum 
susțin unii. Inconștiința este Adausul Căderii din Chipul Perfect de 
Rai al Creaţiei. Ca Realitate Adevărată, Sufletul-Fiinţa-Conștiinţa de 
Creaţie are doar Supra-Conştiinţă de Dumnezeu Întipărită-Le- 
gată-Pecetluită pe Conștiinţa-Fiinţa de Creaţie şi are Conştiinţa 
proprie de Creaţie, ca Împletire Chip de Dumnezeu cu Chip-Fiin- 
tial Creat. Configuraţia Conștiinţei-Fiinţei-Sufletului de Creaţie 
este doar Aceasta. Chipul de Dumnezeu fiind Trinitar, și Sufletul 
nostru este Triadic, este Eu-Conștiinţă, este Duh-Fiinţă, este Spi- 
rit-Limbaj-Sine, este Eu-Duh-Spirit. Conştiinţa-Fiinţa-Sufletul sunt 
o Denumire Generală care are în sine Triada menţionată. 
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- Așa, are dreptate Calist Catafygiotul din Filocalia Greacă, ce 
zice că Sufletul este doar Simpla Triadă, Conștiinţă-Pneuma 
(Duh)-Logos (Spirit). El folosește după filosofia greacă Mintea, 
considerând-o însăși Conștiinţa. Noi, după Neofit, deosebim 
Conștiinţa în Sine a Sufletului de Conștiinţa Raţională a Corpului 
ce este Mintea-Menialul. Așa, noi din Filocalie trebuie să întele- 
gem Mintea ca Suflet-Conștiinţă, deosebită de Mintea-Raţiuni ale 
Corpului, interveni din nou fratele Vasile profesorul. 

— Da, Citind mai atenţi Filocalia, vedem cu ce eforturi mari se 
silesc Sf. Părinţi să nu amestece Sufletul cu Corpul, cum zice Sf. 
Grigorie Palama, să nu se amestece Fiinţa cu Energiile. Misticile 
necreștine amestecă acestea, de unde tot felul de confuzii. Se zice 
de obicei că Psihicul nostru este Mintea cu tot Complexul Său 
Mental și partea Nementală este Corpul 

— Acestea trebuiesc bine concretizate. 

— Din cele expuse până acum, am văzut că Sufletul în Sine de 
Creatie este doar SupraConștiinţa-Pecetea-Scânteia pur Dumne- 
zeiască şi Conștiința proprie-pură de Creaţie. Acesta este Sufle- 
tul-Fiinţa noastră propriu-zisă. Am mai menţionat că Sufletul este 
Triadă de Sine, ca Chip de Dumnezeu Treime, Dumnezeu fiind 
Treime, este Conștiință-Pneuma (Duh)-Logos (Spirit). Acest Suflet 
Chip de Dumnezeu Treime este Viul Adevărat de Creaţie ce are în 
sine tot Limbajul Dialogului cu Dumnezeu, Dumnezeu fiind tot 
Fiinţa în Sine. Ce este Corpul ? De aici încep confuziile. De obicei 
se zice că Sufletul se Unește cu Corpul ca două Realităţi deosebi- 
te, Sufletul Întrupându-se în Corp și Corpul făcându-se Părtaș la 
Suflet. Aici Neofit face niște completări surprinzătoare. El por- 
nește de la Dumnezeu însuşi ca Chip Neîndoielnic. Dumnezeu 
este Fiinţă-Persoane și Har-Energii Necreate. Deci şi noi Creaţii 
suntem pe Același Model, suntem Persoană-Fiinţă-Suflet şi Ener- 
gii de Suflet, Corpul. Deci Corpul nu este un ceva Adăugat în care 
Sufletul se Întrupează. Sufletul într-adevăr se Întrupează în Corp 
ca ceva de la sine, că se Întrepătrunde cu Energiile sale-Corpul. 
Căderea din Rai ne dă nouă Confuziile. Noi trebuie să revenim la 
Arhetipul Dumnezeiesc. Dacă Ființa Dumnezeiască este Per- 
soană, înseamnă că și Fiinţa noastră Sufletul este Persoană. Dacă 
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din Mișcările Fiinţei Dumnezeiești Iese Harul-Energiile Necreate, 
înseamnă că și din Mișcările Fiinţei-Sufletului nostru lese Cor- 
pul-Energiile Sufletului-Fiinţei noastre. Fiinţa nu este Despărţită 
niciodată de Energiile Sale, ci ele se Intrepătrund. Întrepătrunde- 
rea în Creaţie se numește plastic Întrupare, adică Intrare în 
Celălalt. Pe această bază, noi suntem Dihotomie Suflet-Corp în 
Integralitatea Trup. Noi de obicei confundăm Corpul cu Trupul. 
Corpul este Totalitatea Structurală a Energiilor de mișcare ale Su- 
fletului. Trupul este Conturarea Întrepătrunderii Suflet-Fiinţă cu 
Energiile Corp. Sufletul este Fiinţă-Suflet-Conștiinţă-Duh dincolo 
de energii, este Entitatea-Persoana în sine a noastră. Corpul este 
Individualitatea Energetică a mișcărilor de Suflet, este Minte Ener- 
getică. Sufletul este Conștiinţă-Duh, iar Corpul este Minte-Ener- 
gi. Trupul este Împletirea dintre Conștiinţă-Duh de Suflet şi Min- 
te-Energii de Corp. De nu ar fi această Întrepătrundere, noi nu am 
avea Trup bine Conturat, ci un Corp în veșnică schimbare. Căde- 
rea tocmai această Întrepătrundere o atacă, de unde apariţia Unui 
Corp Energetic Supra-Energizat până la Ruperea de Suflet, ce dă 
Un Trup fără Suflet, mai mult Biologic, supus relativităţii și distru- 
gerii, de unde Moartea Trupului. După cădere, Sufletul Orbit nu 
mai Trăiește Uniform Sufleteşte și Mișcările Sale sunt Dezordona- 
te, care apoi se Traduc în Corp-Energii la fel Anormale. Energi- 
ile-Corp Emanate de Mișcările Sufletului nu se mai Orientează în 
Întoarcere spre Suflet din care au leșit, ci caută o Oprire în ele în- 
sele, de unde Hiperenergizarea până la Opacitatea Energiilor 
Corp faţă de Suflet. Se zice mistic că în Rai întâi se Vedea Sufletul 
ca Realitatea propriu-zisă şi apoi Energiile Corp ca Strălucirea 
Mişcărilor-Viului de Suflet. De am Vedea pe Dumnezeu, la fel 
L-am Vedea, întâi ca Persoană-Fiinţă şi totodată ca Har-Ener- 
gii-Strălucire de Fiinţă, dar nu Separate, ci Una în Alta, în care în- 
să Fiinţa primează. Vederea Faţă către Faţă aceasta este. Noi 
după cădere, având Sufletul Orbit, nu mai Vedem pe Dumnezeu 
direct cu Sufletul-Fiinţa noastră ci cu Energiile noastre, dintre care 
cea mai tare este Energia Mentală cu gama ei de Simţuri. Dumne- 
zeu nu are Trup, ci este doar Fiinţă-Duh şi Minte-Har Energii Divi- 
ne. Energiile Divine nu sunt ceva mort, ci sunt tocmai Raţiunile 
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Mișcărilor de Fiinţă-Duh-Persoană Dumnezeiască. Harul este So- 
fia-Înţelepciunea Divină, este Mintea Divină, ce nu se confundă cu 
Eul-Conștiinţa Absolută Fiinţă-Duh direct Dumnezeiască. Ha- 
rul-Sofia-Înțelepciunea-Mintea Divină sunt Mișcările deja ale 
Mișcărilor Fiinţiale-Personale-Duh, Mișcările de Ordinul Doi ale 
Viului în Sine Fiinţial. Dumnezeu întâi se Mișcă Fiinţial-Duh în 
Sine, ca Absolută Conștiinţă și Aceste Mișcări Fiinţiale se Prelun- 
gesc în Mișcări-Limbaj Haric de Raţiuni Energii de Mișcări Fiinţiale. 
Raţiunile sunt Ecou-Prelungire de Conștiinţă, nu însăși Constiinta. 
Raţiunile în ele însele sunt Memorii fixe ce-și Caută Constiinta, pe 
care de nu o Găsesc, rămân niște Raţiuni-Memorii de Constiinţă 
ca o Informaţie rece și mecanică a Unei Conştiinţe mai mult Prin- 
cipiu decât Fiinţă-Duh. La noi Creaţia, Dumnezeu Creează Ceva 
deosebit. Creează Sufletul şi Energiile Corp după Chipul-Modelul 
său, dar totodată le Îmbină şi Face o Creaţie de Îmbinare Ne- 
creat-Creaţie, de Îmbinare Fiinţă Creată cu Energii Create, fără 
însă amestecare și transformare. Așa, noi Creaţia nu suntem doar 
Suflet-Fiinţă și Energii-Corp, nu suntem doar Conştiință-Duh și 
Energii-Minte, ci o Împletire-Întrupare Unele în Altele fără ames- 
tecare, într-o Unitate-Integralitate de Unică Realitate în care sunt 
totodată și Creaţia și Dumnezeu, și Fiinţa și Energiile. Fără 
această descifrare de Realitate, Uitată după cădere, noi facem 
confuzii grosolane. Scriptura în Geneză-Facere ne dă cheia aces- 
tei Reamintiri. Scriptura ne Relatează o Dublă Creaţie a Creaţiei. 
„La început Dumnezeu Creează Cerul şi Pământul" (Facere 1, 1). 
Cerul astfel este Arhetipul-Modelul de Fiinţe-Suflete de Creaţie în 
Conștiința-Gândirea Lui Dumnezeu. Dumnezeu întâi Creează în 
Sine însuși și din Sine însuși, în Conștiinţă proprie. Pământul de 
asemeni este Arhetipul-Modelul de Corpuri-Energii de Creaţie în 
Raţiunile Harice ce Acompaniază totodată Fiinţa-Conștiinţa Dum- 
nezeiască. Cerul este Arhetipul Fiinţial-Conștiinţial și Pământul 
este Arhetipul Ecou-Prelungire de Cer, ca Arhetip Rational Ener- 
getic Corporal. În Conștiinţa Lui Dumnezeu, Cerul-Fiinţele de 
Creaţie sunt Create ca Gândire, dar nu sunt încă Create ca în 
Afară de Gândire, leșite din Dumnezeu. De aceea „Pământul (Chi- 
pul Haric-Energetic de Cer) era Netocmit și Gol și doar Duhul 
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Sfânt se Purta pe deasupra Apelor” (Gândiri ale Conștiinţei Dum- 
nezeiești ce are în sine Creaţia). De aceea se zice că din Ape lese 
Viaţa Creaţiei. Cerul este Un Întins nesfârșit de Ape, adică o 
Conştiinţă Necuprinsă, ce este în ea însăși, Pătrunsă doar de Du- 
hul Conștiinţei ce se Odihneşte în ea și plină de Viaţă, ca Reală 
Gândire-Limbaj de Conştiinţă, Această Conștiinţă fiind Trăire în 
Sine, nu o Conștiinţă Adormită în ea însăși, care încă nu știe că 
Există. „Apele” din Facerea Lumii sunt Creaţia în Stare Arheti- 
pală, în Conștiinţa-Gândirea Lui Dumnezeu. Versetul doi din Fa- 
cere implică şi pe primul. „Pământul era Netocmit și Gol (adică 
doar ca Arhetip în Raţiunile Harice) și Duhul se Purta deasupra 
Apelor” (adică Duhul Sfânt Fiinţial era deasupra Gândirii de 
Creaţie, gata să o aducă la Îndeplinire). Pământul astfel era Întu- 
nericul-Nimicul de Creaţie în care este Întinsul de Ape, Întinsul 
Gândirii Creatoare Dumnezeiești. Cerul este Arhetipul în Creaţie 
al Fiinţei-Sufletului-Duhului-Spiritului. Pământul este Arhetipul în 
Creaţie al Harului-Energiilor-Raţiunilor. Harul este Lumina, iar 
Fiinţa-Duhul este Soarele Originea Luminii din care lese Lumina. 
În Creaţie acesta se Traduce ca Suflet-Lumină în Sine, ca Soa- 
re-Fiinţă și ca întuneric Energii-Pământ ce doar prin Soare-Suflet 
se Luminează. În Dumnezeire nu este Lumină şi Întuneric, este 
Fiinţă-Soarele însăși și este Har-Energii Lumina Luminii Soare- 
lui-Fiinţei Dumnezeiești. De aici Traducerile în Creaţie. Creaţia 
este în primul rând Întuneric-Nimicul, care nu a mai Fost, care 
este Creată. Creaţia nu este prin sine însăși, ci prin Creator, adusă 
la Lumină-Existenţă de Creator. Nimicul şi Întunericul sunt sino- 
nimi. În afară de Dumnezeul Absolut nu mai Există Altceva și 
acest Altceva care este doar o Închipuire se Face Creaţie, că 
Dumnezeu nu îşi Închipuie niciodată, orice Închipuire devenind 
Realitate faptică și nu doar abstracţie. Așa, Întunericul din Scriptu- 
ra Facerii Lumii nu este Real decât ca Referire la Creaţie ce lese 
din Întuneric-Nimic la Fiinţă-Lumină. Dumnezeu nu poate fi în- 
tr-un Spaţiu Întunecos pe care îl face apoi Lumină, că Dumnezeu 
nu este în Spaţiu, El fiind Existenţa Absolută Umplând tot Spaţiul. 
El însuși este propriu Spaţiu. Așa, Spaţiul este Însuși Dumnezeu 
Soarele Absolut încât nu există Întuneric. Creaţia este Întune- 
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ric-Nimic, că nu este Adusă la Existenţă, ci stă Ascunsă în Creator. 
Acest Ascuns este zisul Întuneric, propriu doar Creaţiei ce este 
Ascunsă în Creator. Așa Dumnezeu Creează întâi Cerul-Gândirea 
de Creaţie în însăși Gândirea-Conştiinţa Lui Dumnezeu. Pământul 
este Creaţia Harică-Energetică-Raţională, Rezonanta Raţională a 
Conșştiinţei Fiinţiale. Cerul este încă în Dumnezeu. Pământul este 
în Har-Raţiunile Divine. Acest Ascuns al Creaţiei în Creator este 
Întunericul peste care doar Sf. Duh se Poartă, gata să aducă la 
Existenţă Creaţia. Apele și Întunericul sunt Totuna. Întunericul 
este Ascunsul Creaţiei în Dumnezeu și Apele suni deja Gândi- 
rea-Cerul Creaţiei Existenţei Creaţiei în Dumnezeu. De aceea 
Concretul Pământului Arhetipal este în Apele Primordiale, adică 
în Arhetipurile Gândirii directe din Conștiinţa Fiinţială a Lui Dum- 
nezeu. Dumnezeu nu Creează întâi o Materie-Apele Primordiale, 
ci Creează Totodată Cerul-Apele și Pământul „leșit-Despărţit de 
Ape" (vezi Facerea mai departe). Cerul și Pământul sunt Creaţia 
Deodată ca Gândire Fiinţială şi a Raţiuni Harice Energetice. Apoi 
Urmează Creaţia leşită în Afară la Lumină, cum zice Scriptura. 
De aceea prima dată ca Exteriorizare a Creaţiei-leşirii din Creator, 
Dumnezeu Zice „Să fie Lumină”. Lumina este Începerea Lucrării 
Creaţiei, atât ca Cer-Fiinţe, cât şi ca Pământ-Corpuri. Este o Gân- 
dire pură de Conștiinţă-Fiinţă și o Raţiune pură de Har-Energii, ca 
Ape-Arhetipuri Fiinţiale şi ca Ape Arhetipuri-Mental-Energetice. 
Cerul este ca Un Întins de Nori-Ape subtile și Pământul este ca Un 
Întins de Ape materiale. Moise ne relatează cele șase zile de 
Creaţie doar în Aspectul său Haric-Energetic-Raţional-Orânduitor 
al Lumii Corporale de Creaţie, care are însă Actul Fiinţial pe 
care-L. Face Dumnezeu direct în Creaţie. Harul-Raţiunile sunt în- 
totdeauna ca Urmare a Mişcărilor Fiinţiale, ca Produs-Ecou. 
Raţiunile sunt Ecouri de Conştiinţă Fiinţială care les din Conștiinţă 
şi se Întorc în Conştiinţă. Raţiunile se pot mișca în ele însele deri- 
vând o Judecată-Conștiinţă Raţională, dar, fără Conștiința în Sine 
Fiinţială, nu Rămâne în Permanenţă, ci tinde la Pierdere şi 
Re-Raţionalizare-Realimentare cu Noi Raţiuni care să Susţină pe 
cele dinainte. De aici la noi Creaţia, Raţiunile ca Semi-Conştiințe 
pot Comunica-Dialoga cu Fiinţa-Conștiinţă, dar nu direct, ci cu 
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Mişcările de Conştiinţă-Fiinţă. Orice Mișcare Fiinţială de Conști- 
ință produce o Undă Raţională în Corp-Energii și orice Mișcare 
Raţională a Energiilor Corp produce o Informaţie de Mișcare de 
Suflet-Conștiintă, dar nu direct de Conştiinţă în sine. Raţiunile se 
Opresc în Mișcările de Conștiinţă, nu trec niciodată în Conștiinţa 
pură, de unde Mistica, ce este Transcenderea Raţiunilor în Conști- 
ința Fiinţială Suflet, acesta fiind de fapt adevărata Constiinţă în 
sine Fiinţială. Raţiunile sunt doar Informaţii de Mișcare, ca Memo- 
rii de Mișcare de Suflet ce este dincolo de mișcările Raţionale. 
Raţiunile sunt Memorii ale Mișcării Conştiinţei, nu ale Conștiinţei 
propriu-zise. Prin Raţiuni noi Rememorăm Informaţiile de Mișca- 
re de Conștiinţă. Prin Raţiuni, Conștiința primește Rememorări 
de Mișcare de Conștiinţă, nu de Conștiinţă Fiinţială în sine, ce 
este dincolo de Raţiunile energetice. Conștiinţa nu este Suma 
Raţiunilor, produsul Sinteză esenţial al Raţiunilor, ci este Conști- 
ință în Sine însăși și din Sine însăși, din care apoi ies Raţiunile ca 
Ecou-Prelungire de Mișcare de Conșiiinţă în Conştiinţă, ca mişca- 
re de ordinul doi, ca Memorii de Mișcare Conștiinţă-Conştiinţă. 
Raţiunile niciodată nu se fac Conștiinţă pură, ci doar Mișcări de 
Conștiinţă, Conștiinţa în Sine rămânând întotdeauna dincolo de 
Raţiuni. De aceea noi, după căderea din Rai şi ca urmași ai lui 
Adam cel căzut-păcătos, avem Suflete Oarbe ca proprie Conştiin- 
tă, având doar Vederea zisă Conştiinţă de Minte-Raţiuni ce sunt în 
fond Vederea proprie a Energiilor Corp. Raţiunile sunt Ochii Min- 
ţii Corpului, nu adevărații Ochi ai Conştiinţei de Suflet-Ființă. Du- 
pă cădere, Sufletul Orb, fără Vedere Conștiinţă proprie, se Mișcă 
Orbește în mișcări nesigure și fără Orientare clară, de unde Trece- 
rea Conștiinţei de Suflet în Raţiunile Minţii de Corp, ca o Com- 
pensare de Vedere. Dacă Sufletul nu ar fi Orbit-Păcătuit-Căzut, ar 
avea Vedere-Conştiinţă proprie de Sine, s-ar Vedea direct pe sine, 
ar Vedea direct pe Dumnezeu și Harul său și ar Vedea și Energiile 
Raţiunile Minţii Corpului. Mintea însă, chiar dacă are Vedere de 
Minte-Raţiuni, ea nu poate Vedea direct Fiinţa-Conștiinţa, ci doar 
Mişcările Fiinţei-Conştiinței, că Mintea este produsul Mișcărilor de 
Conștiinţă, nu al Conștiinţei însăși, și aşa Mintea-Raţiunile se în- 
torc în Originea lor, Mişcările de Conştiinţă. De aici Valoarea Mis- 
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ticii ca Vedere-Cunoaștere de Conștiinţă-Fiinţă directă peste Cu- 
noaşterea Raţională, ce se oprește doar în Energii-Corp și ajunge 
doar până în Vecinătatea-Mișcările de Conștiinţă-Fiinţă. Prin Min- 
te-Raţiuni nu putem Vedea niciodată Fiinţa-Sufletul-Conștiinţa în 
Sine și nici pe Dumnezeu, ci avem doar Informatii de Conștiinţă și de 
Dumnezeu. Mulţi se mulţumesc cu aceste Informaţii Mental-Raţio- 
nale, fără Concretul Fiinţial direct. Mistica tinde tocmai la Concretul 
Fiinţial, dincolo de simplele Informaţii Mental-Energetice. Misticile 
necreștine Caută prin Minte să Vadă pe Dumnezeu, și de aceea 
fac un fel de Metafizică Mistică sau o Teologie Mistică, ca Infor- 
matii Vorbire despre Dumnezeu, nu fac Mistică-Mistică de Întâlnire 
directă cu Dumnezeu, de Vorbire directă cu Dumnezeu, de Stare 
Faţă în Faţă. Mintea lluminată Vede Haric Realităţile Transcen- 
dentale, Vede doar Mișcările-Urmele Fiinţiale, nu însăși Fiinţa. Se 
vorbeşte în Isihasm de Lumina Harică Taborică, în care se Vede 
Real Ceva Substanţial din Dumnezeire, nu doar o Proiecţie a Lui 
Dumnezeu în Sufletul Isihast. Noi, după Căderea din Rai, ca Sufle- 
te Oarbe, avem Acces doar prin Minte la Harul Substanţial Divin, 
nu direct la Fiinţa-Vederea directă a Fiinţei Dumnezeieşti, ca Faţă 
către Faţă. Neofit, în Manuscrisul său despre Isihasm, face o în- 
cercare de Intrare în Raiul Restabilit Hristic, în care Sufletul-Fiinţa 
noastră de Creaţie Revine la capacitatea primordială de Vedea pe 
Dumnezeu Faţă către Faţă, ca Adam în Rai. În acest sens, Mistica 
Isihastă face un pas de Intrare în Raiul Restabilit Hristic, încă din 
această Viaţă terestră limitată doar la Iluminarea de Minte în 
Transfigurarea Harică Dumnezeiască. Filocalia ne relatează dispu- 
ta aprigă a Sf. Grigorie Palama cu Vaarlam, referitor la Fiinţa 
Dumnezeiască și Energiile Harice ce les din Mișcările Fiinţei Dum- 
nezeiești. Filosofia Greacă, până la Sf. Grigorie Palama, Ames- 
tecă Fiinţa cu Energiile, Conștiinţa cu Raţiunile, Golind Corpul de 
orice urmă de Minte, lăsându-l doar simplă Materie moartă. Viziunea 
lui Neofit din Manuscrisul său mi se pare și mie destul de în- 
drăzneață întrucât încearcă o extindere și mai mult decât Grigorie 
Palama. El Reintegrează Mintea-Raţiunile în Corp-Energii, desa- 
cralizând-o din considerarea că este Spirit. Mintea este conside- 
rată astfel Esenţa Energiilor Corp, un fel de Mental Energetic și 
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nicidecum Conştiinţa, ce este o Esenţă pur Spirituală. Sufle- 
tul-Fiinţa este Un Viu Conștiinţă, iar Energiile-Corp sunt toi un 
Viu, dar Mental Corespondenţă de Conștiinţă, după cum Energii- 
le sunt Corespondenţă de Mișcări de Suflet și nu ceva străin total 
de Suflet. Creaţia nu este o Simplă Manifestare a Fiinţei Dumne- 
zeiești, că ar fi un panteism mascat. În viziunea Creștină, Dumne- 
zeu poate Crea şi o Fiinţă reală de Creație în Corespondenţă cu 
Fiinta sa Necreată, fără să se amestece. Fără această menţiune, 
relatările lui Neofit par în contradicţie cu cele știute până acum. 
Viziunea lui Neofit nu este nimic nou, ci doar o descifrare. Neofit 
încearcă evidenţierea unei Mistici pur Creștine, neamestecată cu 
adausurile filosofiei greceşti. Readucând Mintea-Raţiunile la locul 
lor în energiile-Corp şi Supra-Sacralizând Sufletul ca Fiinţă de 
Creaţie, viziunea Mistico-Filosofică a lui Neofit se armonizează cu 
tot se ştim noi până acum, dar într-o Viziune pur Creștină. Neofit 
tinde spre o Mistică-Mistică pur Creştină și de aceea face din Isi- 
hasm o astfel de Mistică. În această viziune, Creaţia Biblică a celor 
şase zile de Creaţie capătă alte dimensiuni. Dumnezeu Creează 
dintr-o dată şi ca Fiinţă, şi ca Har-Energii, de unde cele două Ar- 
hetipuri, Cer și Pământ, ce înseamnă Suflet și Corp în Creaţie, 
Lumea Sufletelor și Lumea Corpurilor, care sunt în Corespon- 
dentă si Înrudire, nu străine și Contrarii, „precum în Cer, așa și pe 
Pământ", precum în Suflet, așa şi în Corp. Aceasta este Creaţia 
Arhetipală, după care apoi urmează cele șase zile de Creaţie, de 
Aducere la Fiinţa de Creaţie a tot ce a gândit și a Socotit Dumne- 
zeu, ce a Gândit în Însăși Conştiinţa Sa Fiinţială și ce a Socotit în 
însăși Raţiunile Sale Harice Energetice. Pe această bază, Creaţia 
este Suflete și Corpuri, este Lumea Cerului și Lumea Pământului. 
Creatia este dublă Creatie nedespărţită şi Întrepătrunsă. Noi am 
Uitat că Dumnezeu este Fiinţă și Energii Har. Pământul nu este la 
început Planetă, ci este Arhetip, este Terra Informationalis, deose- 
bită de Terra Terrestris. Pământul este Corespondenta energetică a 
Chipului Fiinţial de Cer. Cerul și Pământul sunt Egale, ca Suflet şi 
Corp față în faţă şi totodată în Întrepătrundere-Corespondenţă. 
Împărăţia Cerului este în Lăuntrul vostru, zice Mântuitorul Hristos 
în Evanghelie, adică este însuși Sufletul Chip de Cer. Unirea dintre 
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Cer și Pământ este apoi Raiul. Unirea dintre Suflet și Corp este 
Trupul, Raiul Personal. După Cădere, Omul este Scos din Rai. 
După Cădere, Sufletul lese din Trup, care din Rai se face Pământ 
Muritor. Pământul se Desparte de Cer de Dumnezeu și așa din Rai 
se face lad. Trupul la fel Intră în Dușmănie cu Sufletul și Trupul din 
Rai Unire Suflet-Corp se Face Război şi distrugere. Dumnezeu în- 
tâi Creează Sufletul-Cerul și apoi Pământul-Corpul. „Să Facem 
Om după Chipul și Asemănarea Noastră”, zice Sf. Treime, ce în- 
seamnă deja Creaţie în Consştiinţa Dumnezeiască a Fiinţei-Sufletu- 
lui de Creaţie. Pe considerentul Acestui Suflet Dumnezeu apoi 
Creează Corpul, care este astfel pe Arhetipul Sufletului și pe 
Măsura Sufletului ce este „Suflat” apoi, Omul devenind „Suflet 
Viu”, adică Suflet Întrupat-Unit cu Energiile de Suflet, ca Suflet 
Trăitor în Corp şi ca Trăire de Corp în Suflet. Despărțirea Omului 
de Dumnezeu aduce Despărțirea Cerului de Pământ, care din Rai 
se face doar Pământ fără Unirea cu Cerul, ceea ce aduce Despăr- 
țirea Sufletului de Corp fără Unirea Sufletului cu Energiile Corpu- 
lui până la așa-zisa Moarte a Trupului. De aici Mistica Restabilirii 
Creaţiei şi Restabilirii Omului, care trebuie să înceapă cu Reunirea 
în primul rând cu Dumnezeu ca să Reunească Cerul cu Pământul, 
Sufletul cu Corpul, să Refacă Raiul Întrepătrunderea Dumne- 
zeu-Creaţie, Întrepătrunderea Cer și Pământ, Întrepătrunderea 
Suflet-Corp. De la Despărțirea de Dumnezeu începe Căderea și 
așa de la Reunirea cu Dumnezeu începe Restabilirea Căderii. Mis- 
tica Isihastă trece astfel peste orice alte Practici și „Exerciţii Spiri- 
tuale" și începe cu Rugăciunea, cu Reunirea cu Dumnezeu, ca 
adevărat început de Restabilire din Cădere. Dumnezeu se Întru- 
pează în Creaţie, Cerul se Întrupează în Pământ, Sufletul se Întru- 
pează în Corp, Creaţia se Întrupează în Dumnezeu şi se Îndumne- 
zeieşie... toate acestea sunt în Legătură-Corespondenţă. 
~ Acest Neofit începe să îmi placă, suflă ușurat fratele Vasile 
profesorul. În această viziune, Isihasmul este Mistică-Teologie și 
Metafizică, este chiar Știință. 
— Ce-mi place mie, urmai eu, este că accentuează pe delimita- 
rea netă dintre Suflet-Fiinţă și Energiile sale Corp, adică delimita- 
rea dintre Conștiinţă și Raţiuni, ca așa-zisul Neamestec al Fiinţei 
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cu Energiile sale. Neofit pare că nu agrea Filosofia greacă, ce 
amesteca Conștiința cu Raţiunile, de aceea tot repeta această 
menţiune. 

- Mi se pare, urmă și fratele Vasile profesorul, că acest Neofit 
prea insistă pe Fiinţa de Creaţie ca Parteneră Fiinţei de Dumne- 
zeu. Eu, din cele știute, Fiinţa este Unică. 

- Da, Fiinţa Lui Dumnezeu de ar fi aceeași Fiinţă cu a Creaţiei, 
ar fi panteism, iar dacă Creaţia nu ar avea Fiinţă Proprie, Creaţia 
nu ar avea Suflet propriu, ci ar fi cum zic Indienii, că Sufletul Lui 
Dumnezeu este același cu Sufletul Nostru. Mie mi se pare bună 
mențiunea lui că noi Creaţia avem o Fiinţă proprie de Creaţie, că 
Dumnezeu Creează real şi o Fiinţă de Creaţie, care, fiind după 
Chipul Lui Dumnezeu, înseamnă că are și Capacitatea de Comu- 
nicare-Dialog Cu Fiinţa Dumnezeiască, ca Fiinţe Faţă către Faţă. 
Căderea din Rai Orbindu-ne Sufletul-Fiinţa, aduce această nepu- 
tință de Comunicare, rămasă doar ca Relaţie-Informativă de Minte 
şi Ratiuni de Legătură. Fiinţa, în viziunea Creștină, este totodată 
Personală, tacit Dialogul între Persoane se face prin Duhul Fiinţial, 
ce are capacitatea să se Întindă și să Pătrundă și în alte Persoane 
Fiinţiale fără să se amestece sau să se absoarbă, ducând Mișcări şi 
Preluând Mişcări ale altei Fiinţe Personale. Fiinţa Personală fiind 
Treime în Sine ca Chip al Lui Dumnezeu Treime, are capacitate 
de Mișcare pur Fiinţială prin care poate Transmite și Participa la 
alte Mișcări Fiinţiale, fără amestec și absorbire. 

- Teologic, interveni Avva Isaia, noi Creaţia avem acces doar 
la Harul Divin, nu direct la Fiinţa Dumnezeiască dincolo de tot ce 
este Creatie. Aici pare ceva străin... 

— Să nu înțelegem superficial viziunea aceasta Mistică-Mistică a 
lui Neofit. Eu nu văd nici o contradicţie cu Teologia, care are drep- 
tatea ei incontestabilă. Neofit încearcă o Depășire a Imanentismu- 
lui între Necreatul Dumnezeiesc și Creatul Creaţiei. Teologia nu 
accentuează pe Fiinţa de Creaţie ca Transpunere Integrală de 
Dumnezeu. Eu încă nu am înţeles, din tot ce am citit Teologic, 
dacă se admite că Fiinţa de Creaţie este în Corespondenţă cu 
Ființa de Dumnezeu, fiecare însă rămânând Fiinţă proprie și nea- 
mestecate. Creaţia este Fiinţă proprie de Creaţie sau este o sim- 
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plă Manifestare a Fiinţei Dumnezeiești ?... Aici Neofit este cam În- 
drăzneț, considerând că, dacă este o simplă Manifestare a Fiinţei 
Dumnezeiești, cădem într-un semi-panteism, că noi de fapt sun- 
tem tot Dumnezeu, deşi totodată suntem o Manifestare Creativă a 
Fiinţei Dumnezeiești. Dacă noi nu suntem o Manifestare a Fiinţei 
Dumnezeiești, ci o Manifestare a Harului-Energiilor Divine, noi nu 
avem Suflet-Fiinţă, ci doar un Principiu Haric, un fel de Suflet 
Energetic ce nu mai este Fiinţă-Suflet, care este Altceva decât 
energiile și dincolo de tot ce este energie. De aici viziunea lui Ne- 
ofit că noi avem Real un Suflet-Fiinţă de Creaţie corespondenţă în 
Creaţie a Fiinţei de Dumnezeu și avem un Corp-energii de Creaţie 
Corespondenţă de Har-Energii Necreate. Așa, noi avem dublă 
Comunicabilitate cu Dumnezeu, o dată cu Sufletul Fiinţa și încă o 
dată cu Energiile Harice prin Mentalul Corpului nostru energetic. 
După Căderea din Rai, Sufletul-Fiinţa noastră Orbind, noi am ră- 
mas doar cu acea Comunicare Mentală cu Harul Divin și nu direct 
cu Fiinta Dumnezeiască pe care noi nu o putem Vedea decât cu 
Sufletul-Ființa noastră. De aici Mistica Isihastă, de a Căpăta în pri- 
mul rând Sufletul-Fiinţa noastră Vederea Pierdută, peste Vederea 
de Minte care este esența Energiilor Corp. Fiinţa nu este Princi- 
piu, ci este Substanţa Fiinţială Transcendentală-Spirituală pură, 
dincolo de orice este energie, ale cărei Mișcări Vii Fiinţiale produc 
Energiile, ca Emanaţii-Străluciri de Mişcări Fiinţiale. Așa Fiinţa de 
Dumnezeu este însăşi Substanţa Dumnezeiască, iar Fiinţa de 
Creaţie este însăși Substanţa de Creaţie. Dumnezeu Creează real 
o Substanţă de Creaţie, deosebită de Substanţa Sa Dumnezeiască. 
Substanţa de Creaţie nu este Materia, ci este Sufletul-Fiinţa de 
Creaţie, iar Materia este produsul-emanaţia-Strălucirea Mișcărilor 
de Suflet-Fiinţă de Creaţie. După Cădere noi am pierdut memoria 
propriei noastre realităţi, și căzând pe planul Corporal, credem că 
Substanţa de Creaţie este Materia-Corpul-Energiile. Dumnezeu 
Creează într-adevăr şi Materia, dar Materia o Creează din Sufle- 
tul-Fiinta de Creaţie, Materia fiind Corespondenta Harului. Dum- 
nezeu nu Creează niște Suflete Goale care prin Mişcările lor să-şi 
Configureze apoi Corpurile, cum zic Misticii Evoluţioniști că Dum- 
nezeu Emană Suflete-Scântei care acestea apoi își produc Corpuri 
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Succesive, de la corp mental-eteric până la corpul fizic. Dumneze- 
ul Creștin Creează o Creaţie Completă Suflet și Corp și Acest 
Complet face Urcușul Îndumnezeirii. Dar Dumnezeu nu Creează 
întâi Corpul, ci întâi Sufletul și pe baza Sufletului Creat în Conști- 
ința Dumnezeiască Creează Corpul, care astfel este pe Arhetipul 
Sufletului, pe Măsura Sufletului pe care Dumnezeu îl are în vedere 
să-l Întrupeze. Așa Energiile Corpului sunt în Corespondenta Su- 
fletului care este ca într-un Pântece în Conştiinţa Dumnezeiască 
care apoi îl Naște-Creează în afară. În afară, Dumnezeu îl Înveş- 
mântează în Hainele Energetice făcute exact pe Măsura Sufletu- 
lui, pe care Dumnezeu îl Ştie fiind în Conștiinţa Sa Creatoare. 

— Este uluitoare această viziune a lui Neofit, ca și afirmaţia că 
Sufletul este Treime de sine. Şi Filocalia face unele aluzii în acest 
sens, dar Neofit merge până la afirmaţii categorice. 

- Neofit, pe baza Corespondenţei dintre Fiinţa de Creaţie cu 
Fiinţa de Dumnezeu, face apoi toate celelalte. Din Revelația Scrip- 
turii și Sf. Părinţi, Dumnezeu ca Fiinţă este Persoană-lpostas, ce 
înseamnă că și Fiinţa-Sufletul de Creaţie este Fiinţă-Persoană și 
Triadică în sine. Așa Fiinţa noastră de Creaţie are tot Limbajul 
Fiinţial în Corespondenţă cu Limbajul Fiinţial Dumnezeiesc, de 
unde posibilitatea Dialogului real cu Dumnezeu. Persoana este 
tocmai Limbaj Fiinţial. Harul Energiile Mișcării de Fiinţă Dumne- 
zeiască nu sunt niște Energii moarte, ci sunt tot ceva Viu, care au 
totuşi Ceva Spiritual în ele, de aceea Neofit le identifică prin 
Raţiunile Divine, ce sunt Altceva decât Conștiinţa pură de Fiinţă. 
Și de aici apoi temeiul că Mintea-Raţiunile sunt ale Corpului, nu 
ale Conștiinţei de Suflet-Fiinţă de Creaţie. Pe această bază, Neofit 
vorbeşte despre Corespondentele Triadei de Suflet cu Triada de 
Corp-Energii. În această viziune nu există Materie moartă și în 
afara Fiinţei-Sufletului, ci doar datorită Fiinţei ale cărei Mişcări 
produc Energiile Materiale. Mai mult, Materia nu este decât în 
Structurare Corp, energia Materiei fiind în vederea Structurării 
unui Corp corespondență a unui Suflet. După cum Fiinţa nu este 
decât în Persoană și niciodată fără Persoană, aşa și Energiile nu 
sunt decât într-un Corp Individual şi într-o Minte Individuală, 
aşa-zisa Informaţie Energetică ce este însăși esenţa energiei. Ştiin- 
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ţa caută o Materie de Sine, în afara Sufletului-Fiinţei, dar se dove- 
dește că Materia este Relativă tocmai că Iese din Mișcările Fiinţei 
şi se Absoarbe în Mișcările Fiinţei, Materia nefiind o Realitate de 
sine, ci produs al Mișcărilor Fiinţiale Spirituale. Nu Spiritul Intră în 
Materie și o Mișcă și o Organizează, ci Spiritul Produce Materia și 
o Stăpâneşte și o Absoarbe în Mișcările sale, ca să o Reînnoiască 
permanent. Aceasta mie mi se pare teribil la Neofit, că Spiritul 
produce Materia-Energia prin Mişcările Spirituale și tot prin Miş- 
cările Spirituale Absoarbe și Reînnoiește Materia. Materia înlo- 
cuiește Spiritul Orbit și Neputincios în Mișcările sale, dar nu-l poate 
stăpâni, ci îl minte, adică îl înlocuieşte cu Mintea-Ratiunile-lluziile 
Energetice. Fără Suflet-Conştiinţă în Sine, Mintea este o Minciună 
Energetică, ca falsă Conștiinţă, sau ca Memorie vagă de Conşti- 
ință de Suflet-Fiinţă. Oprirea în Minte şi Energii este efectul Căde- 
rii din Rai, când Sufletul-Fiinţa noastră Orbește prin Despărțirea 
de Dumnezeu. De aceea în Isihasm se face Ieşirea Mintii din Min- 
te și Intrarea Mintii în Duhul Sufletului din Inimă, ca o Revenire la 
Normalitatea primordială, când Mintea-Energiile sunt doar 
Ecou-Prelungire de Mișcări de Suflet şi nu o Realitate de Sine și în 
Sine. Căderea aduce Oprirea Mintii şi Energiilor în ele însele, 
până la Stricarea Minţii și a Energiilor, acea împuţiciune a Păcatu- 
lui, care devine ceva substanțial, de energii de depozit-reziduale 
stătute fără Reîntoarcerea în Mișcările Sufletului așa cum este Fi- 
rea normală a Energiilor și a Minţii. De aici Neofit face un temei 
metodei Isihaste de Întoarcere a Mintii în Mișcările Duhului Sufle- 
tului cu Locul în Inimă. Așa Isihasmul este Starea de Rai și nor- 
mală a realităţii noastre. 


XVIII 


A doua zi am continuat discuţiile despre Isihasm. Grupul nos- 
tru devenea tot mai preocupat de clarificarea temeiurilor de bază 
ale practicii Isihaste. 

— Să concretizăm ce este Sufletul, Corpul și Trupul, începu fra- 
tele Vasile profesorul. 

- Eu vă spun după Neofit, care-mi place nespus, urmai eu. 
Dumneavoastră să mă îndreptaţi cu cele după Filocalie și Sf. 
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Părinţi, deşi Neofit susţine că este în acord total cu acestea, căro- 
ra însă le dă o viziune proprie. Neofit vorbeşte de Trei Părți ale 
noastre, dar Unite, însă neamestecate. Vorbeşte de Suflet-Fiinţă 
Proprie, de Energii-Corp emanaţiile Mișcărilor de Suflet şi de ai 
rea Întrepătrunderea Suflet-Energii ca integralitate Trup. Trupu 
nu este doar Corp Fizic, ci este și Fiinţă Suflet. Noi după cădere, 
când Sufletul slăbește și este puţin evidenţiat în Trup, îl credem 
doar Corp fizic energetic. Trupul este Jumătate Fiinţă-Suflet și 
jumătate Energii-Corp, în Intrepătrundere și Evidenţiere Egală și 
deodată, niciodată Unul în Lipsa celuilalt. Căderea modifică 
această Icoană de Rai, de Totodată Prezenţă egală a Sufletului şi a 
Corpului. De aceea în Creștinism Trupul este Icoana și a Sufletu- 
lui, şi a Corpului, o parte evidențiind pe cealaltă în potenţare reci- 
procă. Trupul Lui Hristos Înviat Restabilește Icoana de Creatie, 
care este tocmai Trupul Întrepătrunderea Suflet-Corp energii. Să 
o luăm pe rând. Sufletul este Supra-Congtiință-Pecetea-Intruparea 
Cuvântului Logos de Dumnezeu-Arhetipul Chipul Lui Dumnezeu 
din Sufletul Creat și este totodată Conștiinţă-Fiinţă proprie de 
Creaţie. Sufletul ca Fiinţă de Creaţie are totodată Chip Trinitar și 
este Ga esență Perfect și totală Conștiinţă, fără alte Zone In- 
conștiente sau Subconștiente, acestea adăugându-se ca efecte ale 
eadeni Aşa, Sufletul ca Fiinţă de Creaţie este Triada de Sine, 
Eu-Duh (Pneuma)-Spirit (Logos), este Eu-Conştiinţă, Duh-Fiintă, 
Spirit-Limbaj. Sufletul este Fiinţa realitatea totală de Creaţie a 
fiecărei Persoane de Creaţie, după cum Dumnezeu ca Fiinţă-Per- 
soană-lpostas este Dumnezeu în Sine. Sufletul are Chipul-Pecetea 
de Chip al Lui Dumnezeu, are Întruparea de Logos Dumnezeiesc 
în el. Urmează Corpul-Energiile de Mișcare ale Triadei Suflet, 
după cum Harul-Energiile Necreate sunt Energiile de Mișcare 
Fiinţială ale Treimii Dumnezeiești. Așa și Corpul este de Configu- 
ratie Triadică în Corespondenţă cu Triada de Suflet. Are astfel 
Minte-energii-Organe, Ego-Informație, Simţire-Energii, Rațiu- 
ni-Funcțiuni Organice. Apoi ca Integralitate Suflet-Corp este Tru- 
pul, Întrepătrunderea Egală dintre Suflet-Fiinţă de Creaţie și Ener- 
gii Corp. Dumnezeu Creează pe Om întâi Arhetipal, în Conştiinta 
Sa Sufletul și în Raţiunile Sale Harice Energiile Corp și apoi Cre- 
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ează Faptic-Obiectiv Trupul, ca Totodată Creație Suflet şi Corp. 
De aceea zice Scriptura că Dumnezeu „Zice și se Face", adică Cre- 
ează Arhetipurile în Sine însuși și Face Faptic Realitatea Integrală 
Trupul, ce înseamnă şi Suflet, şi Corp-Energii. Însuşi Dumnezeu 
face această Împletire Creativă dintre Suflet și Energii-Corp, ca 
Trup Miracolul Întrupării Sufletului în Corp, Miracolul Întrupării 
Gândirii Lui Dumnezeu în Creaţie. Astfel Trupul Realitatea Inte- 
grală a Creaţiei este totodată și Templul Sf. Duh. De aici Psiholo- 
gia noastră, ce este Triplu Psihic, ca Psiho-Suflet în sine Conști- 
ință Pură, ca Psihic Mental Energetic și ca Psihic de Unire 
Suflet-Mental ca Psihologia Trupului Integralitatea Creaţiei noas- 
tre. Trupul la fel este Triadic în Sine Creier-Inimă-Pântece, ce sunt 
totodată Locurile-Punctele de Legătură dintre Suflet-Fiinţă şi 
Energiile Corp. Creierul este Corespondenta Eului-Conștiinţei de 
Suflet şi Corespondenta totodată a Mintii-Egoului de Corp-Ener- 
gii, și totodată Locul de Legătură dintre acestea şi totodată Împle- 
tirea Conștiinţă-Minte. Creierul este mai mult decât Un Or- 
gan-Sistem Nervos, este Împletire de Conștiinţă de Suflet și de 
Minte-Informaţie Energetică Corp, ce face din Creier un Organ 
Mental de Corp şi totodată un Organ de Suflet. De aceea prin 
Creier noi putem avea și Conștiinţă pură de Suflet-Ființă, şi Infor- 
maţii Mentale de Energii Corp. De aici Filosofia și Psihologia 
Greacă a Conștiinţei împletită cu Raţiunile-Minte, pe care însă 
Grecii le confundă şi le amestecă făcându-le totuna, lăsând Corpul 
doar simpla Materie goală și moartă. Aici Neofit mi se pare 
revelator, că descifrează Psihologia noastră în Părţile sale neames- 
tecate. Noi Mistica o Trăim în Trup și prin Trup, ceea ce înseamnă 
prin totodată Suflet şi Energii Corp, care nu se amestecă și nu se 
Confundă. Misticile necreştine amestecă Mișcările Sufletului-Spiri- 
tului din Creier cu Mentalul Corpului energetic, făcând o Mistică 
Magică de Amestec Spirit-Energii până la confuzia că Spiritul-Su- 
fletul este o Energie Spirtuală și Mentalul Energiilor este Energia 
Spirituală Devenită Mental Energetic-Corporal. În Isihasm, dacă 
nu facem delimitarea acestora, facem la fel din Trăirea Mistică Isi- 
hastă un amestec confuz între Suflet-Fiinţă și Energiile mișcărilor 
sale, cât și un amestec dintre Dumnezeu însuși și Creaţie. Mistici- 
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le necreștine consideră că se poate Trăi Domain DR 
ile Corp ca Mental zis Superior, ca Iluminarea Mentală. m că 
fit mi se pare salutar, că specifică fără echivocuri a sare 
Legătură a Creaţiei cu Dumnezeu, care de obicei este pata 
cu Legătura noastră dintre Mintea Energiilor ea i Cu ie 
Fiinta dincolo de Minte Corp-Energii. De aici părerea F i i 
Sufletul nostru este însuși Dumnezeu, că este Dincolo de Minte : 
nergii. Neofit repetă uneori supărător că Sufletul nostru a = 
însuşi Dumnezeu, chiar dacă pare Asemănător cu Pr a i 
zeiască şi de aceea delimitează net Conștiinţa Sufletului sp in ; 
Corpului şi pe acestea de Fiinţa-Conştiinţa Durnnezeiască incolo 
şi de Sufletul, și de Corpul-Energiile noastre. Noi putem i 
Conştiinţă Transcendentală proprie ca o Conştiință a Su =, i ui 
nostru, ce nu trebuie să se confunde cu acea Conștiinţă de ialog 
între Conștiinţe-Fiinţe, dintre Conștiința-Fiinţa de Creaţie şi Con- 
știinţa-Fiinţa directă de Dumnezeu. Transcendentul Misticii SeA 
ne este Dublu, cel Dumnezeiesc în Sine şi cel Sufletesc-Fiinţia ză 
Creaţie Fondul Fiinţial al Creaţiei ce nu este însuși Feist i 
Fiinţă Creată pe Chipul Fiinţial Dumnezeiesc Asemănător, în ? 
respondență Creator-Creaţie. Noi putem Independent de osii 
zeu să Transcendem la o Conștiinţă Transcendentală, ca e 7 
colo de Minte, dar care nu este însuși Dumnezeu, Ci Sufletu 
nostru Fiinţă Asemănătoare cu Creatorul Dumnezeu. De tă 
Buddha ajunge la Transcendentul Sufleiului său dincolo de ss 
gatul Mentalului său considerat drept Suflet Iluzoriu, dar aces 
Transcendent Nirvanic dincolo de Sufletul Menial-energetic A 
este însuși Sufletul Fiinta Dumnezeiască, ci o Oprire în Sufletu și 
Fiinţa de Creaţie Creată de Dumnezeu ca Fiinţă Reală de Creaţie 
pe Modelul Fiinţei Sale Necreate. De aceea Buddhismul trebuie să 
mai facă un Pas în Plus, să treacă din Propriul Suflet Nirvanic în 
Sufletul-Fiinţa Dincolo de Sufletul-Fiinţa noastră de Creaţie, ce 
este totodată Dincolo de Mentalul-Sufletul eat de Ener- 
gii-Corp. Mistica Isihastă nu este o Oprire în Sufletul-Fiinţa iaz 
cendentul de Creaţie, ci este tocmai acest Pas Inainte, Dinca o e 
Sufletul Nostru Asemănător cu Dumnezeu, care nu este grea 
Dumnezeu, ci Copilul de Creaţie al Lui Dumnezeu, Mistica fiin 
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astfel nu Auto-Mistică de Oprire în Propriul Suflet-Transcendent, ci 
Mistică Deschisă de Dialog între Transcendenturi, între Transcen- 
dentul Suflet-Fiinţă Creată și Transcendentul Fiinţă Creatoare Dum- 
nezeiască Dincolo de însuși Sufletul-Fiinţa Transcendentul propriu. 
Fără aceste descifrări de fond, şi Mistica Isihastă rămâne în esență 
tot o Auto-Mistică de Egoism Transcendental, de neadmis în 
Dumnezeirea Trinitară Creștină, ce exclude Închiderea în Sine, 
Trinitatea Dumnezeiască fiind în Ea Însăși Deschidere de Sine în 
Sine și Dincolo de Sine. Ființa, în viziunea Creștină, este deja în 
Esenţă Triadică-Deschidere şi Dialog Transcendental, nu Monolog 
Transcendental. În Mistica Isihastă nu este Admis Monologul, ce 
este căderea Creaţiei, Diavolul fiind tocmai Închiderea în Mono- 
log, leșire din Dialogul cu Dumnezeu. Taina Creierului din Trupul 
nostru este tocmai Dialogul dintre Sufletul și Energiile Corp, ce dă 
acel Biologic Conștient și Personal. Dar Creierul redus la Sine în- 
suși este o Limitare. Trebuie să fie Trinitar și peste Sine, în leşire 
din propria Triadă. Adam în Rai era prin Creierul Trupului său 
Conștient pe toate Planurile deodată fără contradicţie, ci Egal şi 
neamestecat. Era Conștient prin Sufletul și cu Sufletul său, era Ra- 
tional și Treaz totodată prin Mintea Corpului său, și era în Dialog 
cu toată Creaţia, cu Îngerii și cu toate Vietăţile Naturii, era în Dia- 
log totodată cu Însuşi Dumnezeu ca Întâlnire directă Faţă către 
Faţă, nu prin Extaz și Interiorizare de sine şi în sine. De aceea 
Creierul este Vorbire și are Limbaj Mental ca Raţiuni ce sunt ale 
Energiilor Corp şi are Limbaj de Suflet ca Dialog Fiinţial Sufletesc, 
ce sunt Cuvintele. Mistica Isihastă Redescoperă Taina Limbajului 
Fiinţial-Sufletesc dincolo de Limbajul Raţional Energetic Corporal. 
Limbajul Fiinţial Sufletesc nu sunt Raţiunile Mentale. Aici îmi pla- 
ce de Neofit, că face o mențiune clară, deși aparent paradoxală și 
de neînțeles. Ratiunile sunt ale Corpului-Energiilor, iar Cuvintele 
sunt cele directe de Suflet. Înaintea Raţiunilor sunt Cuvintele ce 
sunt Conștiinţe în Sine, de aceea Copilul, deși cu Mental, trebuie 
să Învețe Cuvintele care să Stabilească Raţiunile Mentale. Fără În- 
vățarea Cuvintelor ce sunt Regeneratoare de Conștiința Însăşi, 
Mentalul nu se face Conștiinţă, ci rămâne un Mental închis în el 
însuși ca Raţiuni Mecanice doar de Energii Corp, ce sunt înseși 
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Funcţiunile Organice. De aceea Copilul ce nu știe Limbajul Cuvin- 
telor și Cretinii ce nu pot învăţa Cuvintele nu au decât un Mental 
Energetic instinctual. Aici este Taina Cuvintelor, ce sunt ale 
Conştiinţei de Suflet, nu ale Mentalului Energetic. Fără Cuvinte 
noi avem Mental, dar nu avem Conștiinţe. Noi după căderea din 
Rai Uităm Cuvintele pure de Suflet-Fiinţă, dar rămânem cu Me- 
moriile Cuvintelor, de aceea Limbajul Cuvintelor este Sacrul Prim- 
ordial. Cuvintele sunt Limbaj Sacru-Fiinţial-Transcendental. Dom- 
nul Hristos Zice că vom da seamă de toate Cuvintele noastre. 
Misticile necreștine Reduc Cuvintele la Raţiuni Mentale până la un 
Gol Mental total ca Odihnă de Minte, Linişte energetică. Golul de 
Minte este într-adevăr Oprirea Mișcărilor Energetice Corp. Misti- 
cile necreștine au descoperit acest miracol al Golului de Minte ca 
Terapeutică a Liniștirii mișcărilor dezordonate energetice-Corpo- 
rale. Dar Golul de Minte este o Închidere a Minţii în proprie 
Esenţă Mentală care este Abstracţia maximă, până la Golul ma- 
xim. Mintea are Limbajul Raţiunilor-Energiilor. Dacă nu am avea 
Trup cu Creier, am rămâne doar cu Limbaj Rational în sine, fără 
Cuvinte şi cu o Telepatie pur Informațională. Aici Neofit face nişte 
Descifrări minunate. Sufletul la nivelul său pur este Limbaj pur 
Fiinţial care, paradoxal, este de Cuvinte. Asta este extraordinar. 
Cuvintele sunt Arhetipuri, sunt Conştiinţă totală ce nu mai are ne- 
voie de funcţionalităţi Raţionale. Cuvintele sunt Conştiinţă în 
Conștiinţă, Sufletul Vorbește ca totală Conștiinţă prin totală 
Conștiinţă, nu prin fragmente de Conștiinţă, cum sunt Raţiunile. 
Noi nu mai știm cum sunt aceste Cuvinte Pur Conștiinţă. Ce este 
Minunat, că noi avem totuși Memorii de Limbaj de Cuvinte pure 
de Suflet-Fiinţă, tocmai Cuvintele Creierului care este Jumătate 
Suflet şi jumătate Corp Energii. Creierul nu poate exista fără În- 
trepătrunderea Sufletului Conștiintă cu Mentalul Energetic. De 
aceea Creierul are și Cuvinte, nu numai Raţiuni Mentale. Exis- 
tența Cuvintelor ce au în sine Raţiunile Mentale este dovada clară 
a Intrepătrunderii Corpului cu Sufletul. Cuvintele Creierului nu 
sunt însă Cuvinte pure de Suflet, ci Cuvinte de Suflet Întrepătrun- 
se cu Raţiunile Mentale. Aici este Taina Isihasmului, de a Găsi Cu- 
vintele pure de Suflet fără amestecul Limbajului Raţional. Golul 
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Mental este nu numai scoaterea mișcărilor energetice-Corporale 
din Mental, ci şi scoaterea Conștiinţei Cuvintelor de Suflet. De 
aceea în Isihasm nu se admite Golul Mental, ci Intrarea Mentalului 
în Plinul Cuvintelor, ce este Conştiinţă Deplină de Suflet-Fiinţă. 
Frumos zice Neofit, „Odihna Minţii în Cuvânt”, „Liniștirea Corpu- 
lui în Suflet”, „Odihna Creaţiei în Cuvântul-Logosul Dumnezeiesc, 
Odihna în Hristos”. Aici este toată Mistica Isihastă. 

— Să trecem acum la Inimă, interveni fratele Vasile profesorul. 
Creierul Trupului am văzut ce este. Inima să vedem ce este după 
acest Neofit năzdrăvan. 

- Inima, în Isihasm, este cel mai important Centru și loc de În- 
tâlnire a Sufletului cu propriul Corp şi totodată Centru de 
Legătură al Sufletului cu Dumnezeu Fiinţa Creatoare. Dacă Creie- 
rul-Capul este Aureolat la Sfinţi, Inima este Îndumnezeită-Îndu- 
hovnicită. Şi aici Neofit face niște descifrări de mare folos. Sf. 
Duh este Mişcarea Întregii Dumnezeiri. Tatăl este Odihna în sine, 
Fiul este Repausul în sine, Cuvântul-Logosul ce Oprește în Sine 
Conştiinţa Odihna Tatălui, iar Sf. Duh este Mișcarea Odihnei 
Tatălui către Fiul-Cuvântul și totodată Mişcarea-Întoarcerea Fiu- 
lui-Cuvântului, ce Duce Răspunsul Fiului către Tatăl. Sf. Duh este 
Purtătorul Dialogului Dumnezeiesc dintre Tatăl și Fiul, încât Tatăl 
şi Fiul nu se Amestecă, deși sunt Deofiinţă. Aceeași Taină este în 
Noi Creaţia. Duhul din Triada Sufletului nostru este Purtătorul 
Limbajului Fiinţial-Sufletesc al nostru și tot Duhul este Purtătorul 
de Comunicare între Mintea-Energiile Corpului nostru şi Sufle- 
tul-Fiinţa noastră. Aici este Taina Isihastă, după Neofit. Mintea-E- 
senţa Energiilor Corp nu poate lua Legătura cu Conștiinţa Sufle- 
tului decât prin Duhul Sufletului, care are Capacitatea să Preia 
Mişcările Mentale, să le Integreze cu Mișcările de Suflet și să le 
facă Conştiente în Suflet. De aceea și în Dumnezeire Sf. Duh este 
purtătorul Harului-Energiilor Mentale Necreate. Sf. Duh este 
Fiinţa Dumnezeiască Personală a Treimii Dumnezeești Deofiinţă 
cu Tatăl și cu Fiul, dar ca Fiinţă Integral Mișcătoare de Dumnezeire. 
Sf. Duh este Permanentă Mișcare ce Duce Odihna Tatălui către 
Fiul și Readuce Răspunsul Fiului în Odihna Tatălui. Odihna Sf. 
Duh este Veșnica Mișcare fără să fie vreodată Oprire din Mișcare, 
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dar Mișcare în Odihna Tatălui şi Mișcare în Limbajul Răspunsul 
Fiului. Totodată Sf. Duh, ca Mișcarea în Sine, este și Purtătorul 
Mişcărilor Harice Energetice Necreate, care sunt de asemeni 
Mișcare Permanentă, Energiile fiind Produsul-Emanaţia Mișcărilor 
Odihnei Tatălui, Răspunsului-Limbajului Fiului și Mişcărilor Sf. 
Duh, ca Produs Energetic al Mişcărilor Întregii Treimi. De aici Fi- 
rea-Natura Energiilor de Creaţie ce este Materia, care totodată 
este Mintea-Mentalul Energetic, este în Veșnică Mișcare. Materia 
Curge şi se mișcă neîncetat, zice filosoful grec. Materia este Pro- 
dusul Mișcărilor Sufletului-Fiinţei. Materia se Mişcă prin Mentalul 
său. Sufletul se Mişcă prin Duhul Său. Deci Mișcarea de Mate- 
rie-Mental și cea de Duh-Suflet se Întâlnesc atât în Mental, cât şi în 
Duh. Aici este Taina. Mentalul Reflectă-Oglindește Mișcările Du- 
hului-Mișcarea Sufletului, şi Duhul Oglindește Mișcările Minţii 
Materiei-Corpului. Mișcarea Energiilor-Minţii-Materiei se Opreș- 
te-Odihnește deci nu în Oprire de Mişcare-Gol, ci în Mișcarea din- 
colo de Mişcarea Mentală, în Mișcarea Duhului Sufletului. Aici 
este esența Isihasmului, Odihna Mișcării Minţii-Corpului în Mișca- 
rea Duhului Sufletului. Deci Mintea nu Intră în Nemișcare, că ar fi 
Distrugere de Minte, ci Mintea Intră în Transcendentală Mișcare a 
Duhului-Sufletului. În Isihasm, Mintea Intră în Plinul Duhului de 
Suflet, din care se Îmbogăţeşte, se Însănătoșeşte, se Reînnoiește, 
se lluminează, se Înduhovniceşte. Mintea nu se poate Ilumina în 
ea însăși, ci doar în Transfigurarea Duhului Sufletului. După căde- 
re, Duhul Sufletului nostru nemaiavând Transfigurarea Sf. Duh, 
nu mai poate să llumineze-Transfigureze Mintea Corpului nostru. 
De aceea în Isihasm noi Căutăm Întâi Unirea cu Sf. Duh și cu 
Energiile Sale Harice care Vin în Duhul şi Inima Noastră prin Cu- 
vântul Hristic, Aducătorul după Cădere al Sf. Duh şi al Harului. În 
această viziune putem să ne conturăm ce este Inima și de ce Tre- 
buie ca Mintea să Coboare în Inimă, unde Găseşte Adevărata Isi- 
hie-Linişte și Odihnă. Dar Mintea fără Intrarea în Cuvântul Hristic, 
nu poate Intra în Inimă de asemeni fără Cuvântul Hristic, Cuvân- 
tul Hristic Readucând Capacitatea de Vorbire-Dialog dintre Minte 
şi Duh, dintre Energii și Fiinţă. 
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— Vasăzică, Practic, interveni fratele Vasile, Mintea în mod nor- 
mal Intră în Inimă și Duh. 

— Spune atunci cum faci practic Intrarea Minţii în Inimă, îmi 
ceru Avva Arsenie, duhovnicul nostru. 

- S-a văzut ce este Mintea noastră de Creier-Trup, care nu este 
doar Minte de Corp, ci și Conștiinţă-Cuvinte de Suflet. Deci Min- 
tea în Cuvintele Rugăciunii Hristice, ca Restabilire Hristică de 
Limbaj Integral Unire Minte-Conștiinţă, Energii-Fiinţă, Coboară în 
Inimă, care de asemeni s-a văzut ce este. Mintea-Conştiinţa Tru- 
pului-Creierului este Normal să se Unească cu Inima-Duhul, după 
cum și Fiul-Logosul se Reîntoarce prin Sf. Duh la Tatăl. Fiul-Logo- 
sul se Uneşte cu Sf. Duh și Împreună se Duc în Odihna Tatălui. La 
fel, Harul se Unește cu Sf. Duh și așa, prin Sf. Duh, Energiile Ha- 
rice se Odihnesc în Odihna Sf. Treimi. Mai întâi Mintea-Esenţa 
Energiilor Corp trebuie să se Unească cu Arhetipul său Transcen- 
dental, Cuvântul. Mintea nu poate cobori Întoarce în Inimă-Duh, 
dacă nu Intră în Arhetipul Cuvântului său Fiinţial. Aici este iarăși o 
Taină a Isihasmului. Neofit zice frumos că Fiinţa noastră este „O 
Anume Rostire de Cuvânt-Logos" și Acest Anume Cuvânt este 
Conștiința noastră Personală, ce nu se Confundă și nu se ames- 
tecă în alte Cuvinte și Conștiinţe ale altor Persoane. De aceea 
Mintea noastră căzută, ce nu-și mai știe Arhetipul Cuvântului 
Fiinţial, dar îl Găseşte în Numele Cuvântului Logosului Hristos ce 
are în Sine Toate Rostirile Cuvintelor Dumnezeiești și totodată 
toate Rostirile Cuvintelor Fiinţiale de Creaţie. De aceea în Isihasm 
nu se poate înlocui Numele Lui Hristos cu un alt Nume sau alt Cu- 
vânt, ci este numai Cuvântul Nume al Lui lisus Hristos. Alte Mis- 
tici necreștine caută Arhetipuri de Cuvinte, neștiind pe Hristos, 
care este Originea Transcendentală a Tuturor Cuvintelor Arheti- 
pale. Folosirea Cuvintelor Arhetipale și necreștine din misticile ne- 
creștine are valoarea ei experimentală, dar nu Duce la Originea si- 
gură care este Hristos Cuvântul total Dumnezeiesc Descoperit şi 
Coborât în Creaţie. Isihasmul nu face o Mistică oarecare, ci face o 
Mistică de Revelaţie directă adusă de Logosul-Hristos. S-a văzut 
că Energiile Corp cu esenţa lor Mintea ies din mișcările Sufletu- 
lui-Fiinţei de Creaţie. Dar Energiile Corp și Mintea nu au menirea 
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să Rămână în ele însele, ci să se Reîntoarcă în mișcările Sufletului 
ce le-a generat, în care se absorb fără să se anihileze, ca o 
Reînnoire-Rememorare. Deci Mintea cu Energiile sale Corp tre- 
buie în permanență să Revină în Mișcările Duhului Sufletului, în 
care să Rememoreze Acea Anume Rostire a Cuvântului Arhetipal 
propriu. După cădere, Energiile cu Mintea nu se mai Întorc în 
mișcările Duhului Sufletului și așa Uită de Cuvântul Arhetipal. Aşa 
Mintea noastră nu mai are Cuvântul Arhetipal, rămânând cu vagi 
Murmure care, asociate cu limbajul Raţional, dau Cuvintele Profa- 
ne pe care le avem noi după cădere. Căderea aduce perturbări în 
acest proces de mișcări dintre Suflet şi Energiile sale. Sufletul Or- 
bind, nu-și mai controlează propriile mișcări și așa Energiile acestor 
mișcări Rămân ca niște Reziduuri care tot depunându-se, fac ace- 
le depozite de Energii Stricate ce dau bolile organice. Sufletul în- 
cearcă să le resoarbă dar Orbirea îl oprește. Acest proces se face 
prin Locul din Pântece în care în mod normal Sufletul își Mănâncă 
energiile Vechi ca să le Reînnoiască. De aici, după Cădere trans- 
formarea acestui fapt de Reabsorbire a Energiilor în Proces de 
Mâncare a Energiior din Natură, ca o Compensare de Reînnoire 
de Energii. Acelaşi fapt este și Somnul, care în mod normal este o 
Reîntoarcere a Minţii în Odihna Sufletului din care se Reînnoieşte 
și Reface. Nemaiavând Conştiinţa de Suflet care este Orb, Som- 
nul produce o Înconștienţă, Mintea fiind absorbită în Suflet. După 
cădere Sufletul Orbit Vede prin Mintea Corpului și se Crede Min- 
tea Corpului. În Somn Mintea absorbindu-se în Sufletul Orb, nu se 
mai Vede nimic, de unde Întunericul Somnului, care nu este nor- 
mal, în Somn trebuind să rămână neatinsă Conștiinţa de Suflet. 
Mintea și Energiile trebuie să se Hrănească-Renască permanent 
din Mișcările Sufletului, altfel se îmbolnăvesc și se distrug prin 
aşa-zisa Moarte. De aici și Terapeutica reală a Metodei Isihaste 
care Restabilește Mişcarea normală atât în Suflet, cât și în Ener- 
gii-Corp. De aici corelaţia cu Soarele ce Răsare şi Apune, ca o 
Corespondenţă a Naturii ce are aceleași Arhetipuri Dumnezeiești, 
dar în specific propriu. Acestea nu sunt Cicluri, mișcări în Cerc, ci 
sunt mișcări Liniare de leșire-Revenire. Mişcarea în Cerc este a 
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Căderii când aduce Oprirea mişcărilor doar în ele însele, fără Re- 
întoarcerea Dincolo, unde este de fapt Originea adevărată. 

— Deci, concret, ce faci ? ceru Avva Arsenie. 

— Știind ce este Mintea, ştiu că Mintea trebuie să coboare în 
mod firesc în Duhul din Inimă. Dar Mintea nu coboară Goală, ci 
Unită cu Arhetipul său Cuvântul, cu Numele Lui lisus Hristos, deci 
în Rugăciune, fără Gânduri de Minte. În Inimă noi nu mai știm ce 
este Duhul și aşa Mintea face Rostirea (cum frumos zice Neofit) 
Cuvântului-Numelui Hristic care are Chipul Duhului în Unire cu 
Sine. Dar Mintea nu se face Preot, că este Energie, este Femi- 
nină, Mintea se face Fecioară Înţeleaptă care Vine cu Candela 
Aprinsă cu Lumina Numelui Lui Hristos. Fără această Candelă 
Aprinsă nu poate Lumina Întunericul Inimii Corporale. Duhul Su- 
fletului, care Corespunde Inimii Corpului, este Orb și începe să 
Vadă dacă Vine cu Lumina Transcendentală Hristică. Acesta este 
marele Rol al Minţii în Isihasm, nu de a face Minuni Mentale de 
Meditaţii subtile, ci de a Veni Sacralizată cu Sacrul Cuvântului 
Dumnezeiesc Lumina în care Duhul Sufletului din Inimă începe să 
Vadă, să se Trezească la Mişcările pure de Duh-Suflet. Neofit zice 
că prima treaptă a Nevoinţelor Isihaste este Rostirea de către Min- 
te a Numelui Hristic, până Duhul din Inimă Revine la Vederea Lu- 
minii Hristice. Trebuie Zi şi Noapte făcută această Rostire, ce este 
mai mult decât simplă Invocare mistică. Rostirea este ceva pur 
Creştin, este un Anume Cuvânt într-o Anume Pronuntare. Zicând 
neîncetat ziua şi noaptea această Rostire Hristică vei Găsi și Acea 
Anume Rostire ce îţi este proprie doar Fiinţei tale. Această Anu- 
me Rostire nu ţi-o poate da nimeni, deși unii se laudă cu așa ceva. 
Doar Hristos Direct, Rostindu-l Numele neîncetat, îţi va Revela di- 
rect aceasta în Duhul Inimii, nu în Magia Mintii. Aici este Taina Isi- 
hasmului, Cuvântul Transcendental al Minţii se Descoperă doar în 
Duhul Transcendental al Sufleiului, care doar în Lumina Cuvântu- 
lui Hristic primește Vederea de Suflet și totodată Primește Deschi- 
derea Ușii Sutletului pe care Intră Mirele Hristos la „Cina cea de 
Taină” din Suflet, în care Însuşi El se face Euharistie-Împăr- 
tășanie-Ospăţ Dumnezeiesc. Mistica Isihastă este Mistica acestui 
Ospăţ Dumnezeiesc la care se Unesc toate deodată, Mintea cu 
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Energiile-Corp ca Prescure-Pâine și Vin Material, Duhul Sufletului 
ca Împreună cu Sf. Duh să facă Sfinţirea Minţii-Prescurii-Energii- 
lor şi Domnul Hristos care El însuși este Preotul ce Săvârşește 
această Liturghie Dumnezeiască. Așa Rugăciunea Isihastă este o 
Liturghie Hristică, care de o Cobori neîncetat în tine, se face 
Trăire Dumnezeiască conținută în tine, atât ca Suflet, cât și ca 
Energii Corp. 

— Dacă Neofit al tău zice acestea, nu avem nimic în plus, con- 
firmă Avva Isaia. 

— Unii tind, continuai eu, să facă Rugăciunea Isihastă tot în 
Cap, fără coborârea în Inimă. Se vede din cele relatate de ce 
Rugăciunea Isihastă se face doar în Inimă. Mintea trebuie să fie ca 
O Prescure-Pâine cu Vinul Său-energiile sale, care se Pun în Poti- 
rul Duhului din Inimă, pe care le Slujește Arhiereul Marele Preot 
Hristos și peste care Coboară Sf. Duh ce le va Preface în Trupul și 
Sângele Lui Hristos, în care noi astfel ne Unim atât ca Suflet, cât 
și ca Energii Corp. Ce se poate spune mai mult decât atât ? 

- Să nu uităm nici Locul Trei al Unirii Sufletului cu Energiile 
Corp, așa-zisul Pântece. 

— După Neofit, Pântecele este Egal cu Creierul și cu Inima, ca 
o Treime a Trupului, Integralitatea Suflet-Corp. S-au văzut cores- 
pondențele fiecăruia atât de Suflet, cât și ca Energii-Corp. In Cre- 
ier este totodată și Conştiinţa de Suflet, şi Trezia de Minte. Dacă 
am lua Corpul Energetic fără Suflet și fără Întrepătrunderea cu 
Sufletul, Corpul ar fi un fel de Mecanism ce are un bord de co- 
mandă cu toate informaţiile, care ar fi Mintea, ca un Cod genetic 
mecanic. Apoi ar fi un Câmp energetic ce pune în mișcare acest 
Mecanism deja conturat informational. Și apoi ar fi o Structurare 
energetică în Organe ca niște Cuvinte Concrete ce au în ele legi și 
funcţii, ca un fel de Gramatică de limbaj organic. Plastic, Organe- 
le Corporale sunt Limbajul concret al Informaţiilor Minte. Mintea 
are Informaţii-fragmente-Memorii de Mișcări de Conștiinţă, de 
unde un fel de Conștiinţă a Minţii Corpului. Această Minte are în 
sine toată Gramatica Organelor conturate din Mintea energetică. 
Așa Organele sunt Raţiunile-Limbajul de Minte. Mintea Singulară 
a Corpului Energetic are ca Limbaj aceste Raţiuni mecanice, ce 
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devin concrete în Structurarea Organelor cu Functiile lor diverse. 
De aici apoi Raţiunile propriu-zise, ce sunt altceva decât Raţiunile 
mecanice organice. Întrepătrunderea cu Sufletul Conștiinţă dă 
acestor Raţiuni mecanice calitatea de Rațiuni Supra-Organice, ca 
Rațiuni-Gândire ce sunt jumătate Conștiinţă si jumătate Ratiuni 
Mecanice de Organe Energetice. Aici este Miracolul Creierului, că 
Îmbină Conştiinta de Suflet cu Raţiunile Mecanice Organe și face 
Rațiunea Gânditoare. De aici, în Psihologia noastră, Gândurile 
sunt Jumătate Conștiinţă și jumătate Legături Organice. Orice 
Gând al nostru este Legat de o Formă Materială, de un Organ 
Corporal. Pentru Mistică este foarte important să se știe aceasta, 
ca să știm cum să Acţionăm pe Gândurile noastre negative ce ne 
umplu Mintea. Se vorbește și de niște Gânduri Subtile ale Mintii, 
care sunt adevărate, că Mintea poate Abstractiza Gândurile ca 
apropierile de Mişcările de Suflet, când Gândurile Grosiere se re- 
duc tot mai mult la Informatiile de Minte. De aici observatiile unor 
mistici că prin Informatizarea tot mai subtilă a Gândurilor se ajun- 
ge la o Minte Clară, ce poate Oglindi apoi Sufletul. Dar Informatii- 
le Minţii, ca Reduceri de Ratiuni Corporale, sunt tot Energii Corp 
ce nu pot Vedea niciodată Sufletul și pe Dumnezeu. Doar Sufle- 
tul-Ființa noastră de Creaţie poate Vedea pe Dumnezeu. Mintea 
însă, prin Oglinda sa pură de Minte debarasată de Gândurile Gro- 
siere Corporale, poate Oglindi Mișcările de Suflet și Harul Divin 
care este Energie Necreată. De aceea în Creier se Oglindeşte tot 
Complexul Gândurilor, atât ca Raţiuni Mecanice Organice, cât și 
ca |luminări de Har Divin și Mișcări Transfigurative de Suflet Îndu- 
hovnicit. După Cădere, în Creier apare încă un Complex de 
Raţiuni Organice dereglate, ca şi un Complex de Minti pervertite, 
ca şi stări de Conștiinţă păcătoase, care toate la un loc dau Sub- 
conștientul nostru Psihologic, ce este o Întrepătrundere globală de 
Conștiinţă de Suflet și de Raţiuni Energetice Mentale. Neofit pune 
mare bază pe descifrarea acestui Complex, ca să nu se facă acele 
Confuzii de amestec între Suflet și Energiile sale, între Conștiinţa 
pură și cea decăzută prin Păcatul Adamic. Isihastul trebuie să 
Transforme tot acest Complex decăzut şi trebuie să-i știe toate 
mișcările. Acestea vor fi relatate în partea ce urmează a Manuscri- 
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sului, ca „Suiş Isihast“. Filocalia are dreptate atunci când descrie 
Ființa noastră ca Minte-luţime-Poftă. Acestea însă trebuie văzute 
ca Integralitate de Întrepătrundere Suflet-Energii Corp, ca 
Poftă-Pântece, luţime-lnimă, Minte-Creier. Mintea este în Creier 
ca Voinţă-Judecată, ca Memorie de Conștiinţă-lubire' de Suflet și 
Marmatia de Informaţii-Raţiuni Energetice Corp. În Suflet, Voința 
este lubirea ca cea mai mare Putere. În Corp-Energii, Voința este 
Judecata Raţională ca cea mai mare Forţă Mentală energetică. 
Când în Creier se Întrepătrund aceste Două Voinţe, este un Creier 
Sănătos. În Inimă este Dragostea de Duh-Suflet și totodată Sim- 
țirea de Corp-Energii. Când se Întrepătrund, Inima este Simţire 
Duhovnicească, cu Duh de Suflet în ea. Zice Scriptura: „Gura mea 
a grăit Înţelepciune și Cugetul Inimii mele Pricepere”. Mintea este 
Întelepciune dacă este în Concordanţă cu Conștiinţa Iubirii de Su- 
flet. Gura este Mintea și lubirea. Inima este Dragostea și Pricepe- 
rea. Doar o Inimă cu Dragoste de Duh-Suflet este Pricepere, altfel 
este o Simţire-afect energetic mecanic-instinctual. Pântecele este 
Dăruire de Spirit Sufletesc și totodată Emanaţia de Energii 
funcționale Organice. Şi acest Loc, Pântecele, are Mistica sa, care 
în general este confuză. Pântecele este un complex tot așa de 
complicat ca şi Creierul. Bolile de Creier nu prea se văd, dar cele 
de Pântece sar în Ochi. Datorită Căderii, în Creier scade Conști- 
ința din Lipsa de Suflet, iar în Pântece Cresc Energiile ca Mânca- 
re şi Sex şi scad Energiile Organice. De aici Ingrășarea sau Slăbi- 
rea Corporală și totodată Dorinţele-Poftele și Patimile Corporale. 
Mistica descoperă cu claritate acest complex Poftitor în Pântece. 
De aici Nevoinţele Sfinţilor Isihaști, ca Rugăciune pentru Comple- 
xul de Minte-Creier şi Post pentru cel de Pofte-Patimi-Pântece. În 
Isihasm, Rugăciunea Pântecelui este Postul. După cum Mintea 
trebuie să se Roage Zilnic, la fel Pântecele trebuie să Postească 
Zilnic, ce înseamnă o dată Post de Mâncare și încă o dată Post de 
Pofte Sex. Isihastul are o Disciplină a Mâncării și o Disciplină a 
Castitătii ce nu înseamnă doar Feciorie, ci și Căsătorie în Rându- 
iala Familiei. Călugării merg până la Puritate, atât ca Post de 
Mâncare, cât și ca Feciorie-Castitate Permanentă. Multe mistici 
necreştine fac din Pântece Magie-Mistică în legătură directă cu 
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Energiile Sex. În Creier Coboară Conştiinta în Minte. În Inimă se 
Ridică Duhul Sufletesc în Simtirea de Corp. În Pântece se Structu- 
rează Energiile Corporale din Mișcările Sufletului. În Suflet 
Mișcările Sufletului les şi se Întind prin Duhul Sufletului. Trebuie să 
se înțeleagă bine Manifestarea Sufletului în Energiile sale Corpo- 
rale. Așa prin Duh și Locul Inimii, Sufletul Emană Energiile Cor- 
porale, prin Mişcările Duhului de Suflet. Prin Inimă Bună ai Capa- 
cități Energetice Bune. Cel cu Inimă Tare este Tare Energetic. Din 
Duh și Locul Inimii Energiile Emanate se bifurcă, ca Urcare în 
Minte Creier și Coborâre în Pântece ca Funcţionalităţi Organice. 
Generarea Energiilor se face prin Duhul de Suflet în Inimă. 
Răspândirea Energiilor se face prin Minte-Creier Sistem Nervos. 
Gruparea Energiilor se face prin Pântece Organe. De aici apoi 
Reîntoarcerea lor. Din Răspândirea Minţii să Revină în Inimă și 
din Inimă în Mișcările Duhului de Suflet, de asemeni din Grupările 
Organice. Dar Grupările Organice Rămân, însă serii-serii de ener- 
gii se întorc în Inimă, unde se Reînnoiesc. De aceea Inima are 
Sângele ca Purtător de Energii în Creier și Organe, tot prin Sân- 
ge Reîntorcându-se energiile în Inimă și de aici în Duhul ce le Re- 
înnoiește. Mintea este cea mai Fină Energie care Circulă peste 
tot, prin care se poate Răspândi Energia peste tot. Căderea adu- 
ce Perturbări în acest Complex de Creaţie. Aduce o prea mare 
Răspândire prin Minte şi o prea mare Grupare de Energii în Pân- 
tece-Organe, de unde cele mai frecvente Boli Mentale și Organi- 
ce. De aici se pot vedea și Efectele Terapeutice reale pe care le 
aduce Practica Isihastă, ca Dirijarea Răspândirilor Energetice făcu- 
te de Minte înapoi spre Inimă, ca și Reînnoirea şi Dezintoxicarea 
Energiilor blocate și Reziduale din Organele Corpului. Trebuie men- 
ționat că Practica Isihastă nu este doar o Terapie Energetico-Men- 
tală cu iz Religios. Practica Isihastă nu are efectele respective fără 
Întrepătrunderea cu Divinul-Religiosul. Isihasmul este Dublă Prac- 
tică Isihastă, atât ca Isihasm Energetic, cât și ca şi Isihasm Sufle- 
tesc-Fiinţial, dar niciodată posibil Unul în Lipsa Celuilalt, întrucât 
Sufletul este Producătorul de Energii și Energiile trebuie să se Re- 
întoarcă în Mișcările Sufletului, din care să se Reînnoiască, în care 
trebuie să se Liniștească-Odihnească. Energiile nu se Pot Odih- 
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ni-Liniști în Propriile Energii, Energiile fiind Veșnică Mișcare și 
Singura Liniştire-Odihnă a Energiilor este tot Mișcarea, dar nu de 
Energii, ci Dincolo de Energii, în Mișcările Transcendentale ale 
Duhului de Suflet. Mişcările Energetice se Opresc ca mișcări pro- 
prii, dar își păstrează Mișcarea în Mișcările Transcendentale ale 
Duhului Sufletului. Așa Mintea cea Mișcătoare se Liniştește-Odih- 
neşte ca proprie Minte în Barca Mișcătoare a Duhului de Suflet, 
încât nu este Maltratată sau Omorâtă, ci este Primită în Desfăta- 
rea Sublimă a Duhului și, prin acesta, în Desfătarea Sf. Duh în 
Beatitudinea Dumnezeiască. Isihasmul nu este Posibil fără Un Su- 
flet Transcendental de Creaţie, fără o Fiinţă de Creaţie și nu este 
Posibil fără Un Dumnezeu ca Fiinţă Dincolo de Fiinţa Sufletului 
nostru. Isihasmul nu poate fi fără Hristos şi începe doar de la Hristos 
încoace. Până la Hristos au fost Prefiguraţii de Isihasm-Mistică, dar nu 
Isihasmul ca atare. Mai trebuie menţionat că Icoana Isihasmului 
este Icoana Maicii Domnului și a Domnului Hristos. Adam și Eva 
trebuiau, chiar fără Ocolișul Căderii din Rai, să ajungă-să Crească 
la Aceste Chipuri-lcoane. Adam este Chipul de Creaţie Perfect. El 
trebuia să Crească, să se Îndumnezeiască, să se Întrupeze ca Per- 
soană Proprie în Dumnezeire. El are Dumnezeirea în el, dar nu 
are Răspunsul Său Personal fată de Dumnezeire, doar Acest 
Răspuns dând Îndumnezeirea Creaţiei. Căderea aduce o Modifica- 
re. Adam nemaiputând să se Îndumnezeiască datorită Implicării în 
Imperfecţiunea de Adaus a Păcatului, vine Fiul Hristos Dumnezeu 
Însuși și Face El O Întrupare Personală în Creaţie, deși este Întru- 
pat ca Chip în Fiinţa de Creaţie. Așa, Întruparea Personală Hris- 
tică Face ce nu a Făcut Adam. Și așa Adam Revine la Drumul său 
Normal spre Dumnezeu şi în Dumnezeu. Această Întrupare Perso- 
nală Hristică are Nevoie de o Evă Maica Domnului, că Adam nu 
este Singur, are și pe Eva. Maica Domnului este Adunarea Tuturor 
Virtuţilor Feminine de la Fiicele Evei, adunate de Însuși Logo- 
sul-Fiul Dumnezeiesc și Făcute Biserica Întrupării Sale Personale. 
Aşa Chipul Maicii Domnului este Chipul de Evă Îndumnezeită di- 
rect prin Dumnezeu, nu prin Îndumnezeire proprie, după cum și 
Hristos este Adam Îndumnezeit direct de Fiul Dumnezeiesc, ce 
trebuia să facă Adam în Rai. Așa Maica Domnului nu este o Evă 


NEVOINȚELE ISIHASTE 85 


obișnuită, după cum și Omul-Adam-Hristos nu este un Om oarecare, 
ci Un Singur Om Dumnezeu, lrepetabil dar Imitabil, de Urmat. 
Maica Domnului la fel este Unică Irepetabilă, dar este Imitabilă și 
de Urmat. De aceea Maica Domnului și Domnul Hristos sunt Înce- 
putul Icoanei ce nu mai sunt Idoli, că nu pot fi Idoli, că nu Pot fi 
Repetati, ci doar Urmaţi. Idolul se poate multiplica în orice chip, 
dar Icoana nu se Poate Multiplica, că este Irepetabilă, Însă se poa- 
te Integra în Alte Chipuri cărora le Dăruiește Chipul Icoanei. Icoa- 
nele Sfinţilor sunt Icoane doar Datorită Icoanelor Maicii Domnului 
şi Lui Hristos. Orice Icoană a Sfinţilor are Întâi Icoana Maicii 
Domnului și a Domnului Hristos, prin Icoana Lor putând fi și alte 
Icoane. Taina Isihasmului este Taina Icoanei, zice Neofit la începu- 
tul Manuscrisului său, „Memoriile unui Isihast”. De aici Începutul 
Isihasmului este Viaţa Maicii Domnului. În ultima parte a Manu- 
scrisului „Urcușul Isihast”, Neofit relatează aceasta cu unele amă- 
nunte. Inima Maicii Domnului este Prima Inimă Isihastă, Prima 
Inimă care Are pe Hristos ce este Totodată și Creaţie și Dumnezeu, 
Prima Icoană Îndumnezeită. Icoana nu înseamnă doar Dumnezeu, 
ci totodată Creaţie și Dumnezeu fără Amestecare în Unire Trans- 
figurativă, ca Îndumnezeire, nu ca Dumnezeire, mare atenţie. În- 
dumnezeire nu înseamnă Dumnezeire, ci Unirea cu Dumnezeirea. 
Icoana nu mai poate fi Idol care este Dumnezeire directă, că Icoa- 
na înseamnă Îndumnezeire, Prezentă Totodată Dumnezeire şi 
Creaţie în Întrepătrundere Neamestecată. 


79. 


Manuscrisul lui Neofit referitor la Nevoinţele Isihaste este sur- 
prinzător de sumar. Este doar o schițare. Are doar trei capitole, ce 
sunt în fond nişte Repere. Primul s-a redat la început. Al doilea este: 

~ Toate Nevoinţele Isihastului trebuiesc adunate în Rugăciunea 
Continuă. 

— Cel învăpăiat de Dumnezeiescul Dor al Isihiei trece peste 
toate și se Consacră doar Rugăciunii Isihaste. 

~ Nu te poticni de rezistența Minţii ce nu vrea să se Roage şi 
nici de Duhul Inimii ce nu vrea să se miște. 
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80. 


Al treilea capitol. 

- Vei întâmpina multe greutăţi și Arătări iluzive. Citeşte zilnic 
Viaţa unui sfânt isihast și un capitol din Filocalie, să înveţi Lupta 
Duhovnicească. 

- Din când în când mergi la Duhovnic și mărturiseste-ţi toate 
câte le faci şi întâmpini şi cere sfat chiar de la cei care aparent nu 
sunt isihaşti. 

- Nevoinţele isihaste sunt toate nevoinţele pe care le-au făcut 
Sfinții şi despre care Vorbește îndeosebi Filocalia. la un Model de 
Sfânt şi încearcă să-l Urmezi cu Devoţiune. Cel care nu are Un 
Sfânt al lui, care să-i fie Viu şi întotdeauna Prezent, căruia chiar 
să-i Ceară Învăţătură și Ajutor, acela nu va Merge sigur și cu spor 
pe Calea Isihiei adevărate. 


XIX 


Si noi ne Oprim aici. Avva Arsenie ne-a pus sub Canon să 
lăsăm toate discuţiile şi să începem în mod serios Practica 
Rugăciunii Isihaste. Avva Isaia ne-a dat de asemeni Canon să ci- 
tim zilnic din Filocalie și să insistăm mult pe Pocăinţa Inimii. 
Pocăinţa ne va face să fim și Virtuoși cu cei din jur, ne va îndem- 
na şi la săvârşirea Faptelor Bune, fără de care nu ne putem numi 
Credincioși și lubitori de Dumnezeu și de Aproapele, în care este 
de fapt toată Filosofia Vieţii. Eu și cu fratele Vasile profesorul am 
cerut Blagoslovenie să citim și lucrarea Părintelui Stăniloae, vol. 
trei din Teologia Morală Ortodoxă, care relatează pe larg tocmai 
problemele pe care le pune şi Neofit, deși în altă manieră. Așa ne 
oprim aici. Continuarea Manuscrisului, după sfatul Avvei Arsenie, 
o lăsăm pentru mai târziu. „Urcușul Isihast” dă niște adânciri mis- 
tice interesante, ce pot fi de mare folos celor doritori de sporire 
duhovnicească. Așa tot grupul nostru isihast se consacră în mod 
serios Practicii Rugăciunii şi Pocăinţei Isihaste, ce întotdeauna tre- 
buie să fie una în alta și niciodată în lipsa vreuneia. Doar aşa, cum 
zice Părintele Stareţ al nostru, va fi o Mistică Sănătoasă. 


COMENTARII 


REPERE MISTICE ÎN ISIHASM 
I 


Mistica isihastă deschide un orizont larg de probleme. Noi nu 
facem aici un studiu propriu-zis despre mistică, încercăm însă o 
evidențiere a specificului mistic ortodox creştin ce stă la baza isi- 
hasmului, care ne preocupă de fapt. Se cere o clarificare a misticii 
isihaste nu doar în cadrul strict teologic, cum în general se consi- 
deră. Doritorii de spiritualitate creștină vor în isihasm mai mult de- 
cât un simplu act religios. În zilele noastre religia are un aspect 
aparte, datorită civilizaţiei mecanizate până la artificialitate. Noi în 
această lume de surogate şi inteligenţă artificială suntem nevoiţi să 
avem dublă stare spirituală, o dată ca oameni cu adânci taine de 
existenţă şi încă o dată ca relativ și iluzoriu al vieţii convenţionale. 
Se observă o tindere spre adevăr chiar dacă nu avem detașarea şi 
transcenderea necesară. Lumea în care trăim este mai mult decât 
un mediu, este o stare de viaţă pe care o experimentăm cu toată 
fiinţa noastră. Așa religiosul de astăzi este specific. Sacrul şi reli- 
giosul este tot mai mult contrazis de toate actele noastre de viaţă. 
Avem momente de regret, dar nu ne schimbăm. Ne păstrăm sa- 
crul într-un sumar ritual și acesta de formă, ca o impresie de cre- 
dincioşie. Sunt unii care vor ceva mai mult, dar printr-un religios 
de altă factură, de preocupări spirituale până la o practică chiar 
mistică. Este nostalgia după trăirea religioasă pierdută. O reîn- 
toarcere la religiosul propriu-zis pare greu de realizat în contextul 
lumii de astăzi desacralizate. Aşa o „practică spirituală” pare mai 
atrăgătoare. Este motivul apariţiei atâtor practici, de la cele tera- 
peutice până la cele oculte. Este trist însă războiul dintre credin- 
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cioși și laici. Cei credincioşi par prea riguroși şi dogmatici, laicii 
prea dispreţuitori şi chiar dușmănoși și batjocoritori de cele sfinte. 
Este îmbucurător însă că tineretul de astăzi, în majoritate intelec- 
tuali, barem la început, tinde cu sinceritate la valorile spirituale, 
chiar dacă mulţi apoi se pervertesc. Dar tineretul de astăzi nu poa- 
te fi readus la simţul sacrului religios prin simplă religie. Religiosul 
de astăzi va fi repus în valoare doar dacă se începe de la aşa-zise- 
le „practici spirituale” ce au semnul sacrului. Mulţi văd în aceasta o 
înlocuire a sacrului veritabil cu unul artificial laic. Cei cu adevărat 
sinceri vor discerne. Contextul istoric de astăzi este derutant, de 
aceea salvarea este „documentaţia integrală”, în orice domeniu. 
Omul de astăzi fără cunoaștere nu mai este om. De aceea tinere- 
tul de astăzi caută ieşirea din „inteligența artificială”, caută şi o 
conștiință proprie. Fără cunoaștere, omul devine maşină sau ani- 
mal, fără conștiință proprie, sau bestie ce-şi calcă în picioare orice 
firicel de conştiinţă. Această tindere cere însă o trăire spirituală 
conștientă, o practică spirituală. Un tânăr de astăzi se plânge că 
nu poate sta o oră în Biserică la rugăciune, dar poate sta trei ore 
nemișcat într-o ședință terapeutică sau ocultă. Un tânăr de astăzi 
pare incapabil de o normă morală religioasă, dar este apt de un 
act intelectual ordonator. Aici este marea misiune a educatorilor și 
conducătorilor de oameni, de a ști să regrupeze puterile spirituale 
care în fond sunt un religios fiinţial. Spiritul este chip de Dumne- 
zeu şi cei spirituali nu pot fi fără Dumnezeu. Mulţi se plâng de în- 
locuirea religiosului cu un fel de „ritual laic". Religiosul este în firea 
noastră, dar este compromis de viaţă. Care este soluţia ? Religia 
de astăzi este la fel împărțită. Așa se încearcă un „supra-religios", 
care se întrevede ca Mistică. Mistica pornește de la tinderea fi- 
rească proprie spre religios, nu de la o oarecare religie, și nu se 
oprește dogmatic într-una. Toţi adevărații religioși de astăzi sunt în 
primul rând mistici, trăitori şi practicanți spirituali. lată taina reli- 
giosului de astăzi, trăirea unei practici spirituale. Noi cei de astăzi 
simțim nevoia să facem ceva spiritual. De aici trezirea interesului 
pentru mistica isihastă creștină, care este în primul rând o prac- 
tică. Practica va reface și religiosul creştin. Este nevoie de un ceva 
ce duce la religios. Mistica este mai mult decât simplă credință re- 


NEVOINȚELE ISIHASTE 89 


ligioasă. Mistica este o știință spirituală ce duce la religios. Religia 
pare mai mult o normă de conduită ce aparent se impune și de 
aceea are mai puțini aderenți. Mistica este o practică prin care fieca- 
re își descoperă propriul religios. Dar mistica nu este ceva confuz 
și la cheremul fiecăruia, ci o disciplină bine definită. Și tocmai de 
autodisciplinare are nevoie omul de astăzi. Practica proprie este 
un sens mistic. De aici deschiderea tot mai mare spre mistică. S-a 
încercat în relatarea despre mistica isihastă, „Memoriile unui Isi- 
hast", o punere în atenţie a misticii creștine. Este nevoie de niște 
explicaţii în plus și mai ales de stabilirea raportului misticii cu teo- 
logia care se simte contrariată de unde „lărgiri mistice". În fond nu 
este nici o contradicţie, mistica și teologia fiind înrudite şi „deofi- 
ință", dar nu amestecate, și cu limbaj propriu. Isihasmul filocalic 
are această conlucrare cu teologia și chiar transfigurare reciprocă. 
Noi am încercat o prezentare a misticii creștine isihaste într-un 
context de mistică generală, în raport și cu metafizica şi chiar cu 
ştiinţa, fapt nou ce pare să producă nedumeriri teologiei. De 
aceea facem un fel de introducere, care ar fi trebuit pusă înainte. 
S-au așteptat întâi reacţiile, ca să se știe ce anume trebuie comen- 
tat în plus. Începem cu mențiunea clară că nu este nici o contra- 
dicție. Confuziile de limbaj și simboluri sunt aparente datorită 
lărgirii reciproce. Mistica deschide noi posibilităţi de înțelegere te- 
ologică și teologia dă impulsuri de adâncire mistică. Teologia și-a 
cam asumat dreptul de a fi și „peste Mistică”, considerând-o o 
emanatie a teologiei. Sensul veritabil creştin este „trinitarul per- 
manent" al oricărui domeniu, neamestecat, dar nici despărțit. Așa 
mistica este alături de teologie și de metafizică în mod egal și deo- 
fiinţial. Astfel, contradicţiile sunt deja rezolvate. Trebuie o punere 
în acord a limbajului reciproc doar. 


2. 


Este o încercare care multora va părea destul de îndrăzneață. 
Creștinismul a apărut la o răscruce grea a istoriei și a trebuit să 
facă faţă unei culturi deja formate, cea elenistică ce avea o filosofie 
bine conturată. Desigur, creștinismul s-a evidenţiat, dar a împru- 
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mutat din limbaj. Acum creştinismul se confruntă și cu alte culturi 
şi mai ales cu tot felul de practici spirituale şi mistice. Teologia 
creştină prin sfinţii părinți a definit ce este mai de bază și adevărurile 
creştine stabilite rămân așa. Dar aceasta nu înseamnă o limitare 
până la închidere. Aici mistica şi în creștinism îşi dovedește rolul său 
propriu. Taina trinităţii din teologie este tocmai deschiderea inte- 
rioară şi exterioară şi viața deplină integrală, fără de care nu ar fi posi- 
bilă. Trinitatea cunoaşterii creștine este mistica-teologia-metafizica. 
Creștinismul, de nu este privit în acest Unic în Trei Permanente 
de sine, se falsifică și este incomplet. Aici este greșeala tuturor, că 
vor doar o parte în absorbirea celorlalte. Taina tuturor trebuie să 
fie egalitatea întrepătrunsă şi neamestecată și în Deofiinţa Unicei 
Realităţi ce este totală în toate fără să se împartă, dar şi fără să se 
singularizeze. Dumnezeu este Unicul în Trei Persoane Dumneze- 
iești, în Deofiinţă de Dumnezeu însuși, care face Un Singur Dum- 
nezeu ce nu se împarte, dar nici nu se singularizează, fiind deo- 
dată în Trei și deodată Unul. Taina trinității se dovedește tot mai 
mult ca baza oricărei realităţi şi a oricărei cunoașteri, întrucât este 
semnul Creatorului și chipul Său în toate. Mistica trebuie să fie pri- 
vită egală de teologie şi de metafizica filosofiei, fără teamă de mistică. 
La fel mistica să nu se creadă independentă și fără întrepătrunde- 
rea cu teologia şi metafizica. Deja este o tendinţă a unor așa-zise 
practici mistice, de a fi doar „practică”, fără alte considerente reli- 
gioase sau filosofice. Această despărțire nu este normală și sănă- 
toasă și aceste mistici sunt dubioase. Tainele mistice nu au teama 
descoperirii filosofice și focului teologic. O mistică probată prin 
metafizică și teologie este o mistică veritabilă. Mistica nu este un 
simplu Pietism sau o Știință Ocultă, ce nu mai are nevoie de teo- 
logie sau metafizică. Mistica este tocmai Integralitatea și totodată 
Deofiinţa Cunoaşterii teologice şi filosofice. În lumea de astăzi a 
împărțirii şi duşmăniei, tocmai de mistică este nevoie și se in- 
tuiește deja acest fapt. Taina misticii este taina Unicului din toate, 
a Deofiintei, este Chipul-Arhetipul din toată multitudinea de Feţe 
și Asemănări. Chipul este Mistica, Faţa este Teologia şi Asemăna- 
rea este Metafizica. În „Memoriile unui Isihast" s-a început cu Tai- 
na Icoanei Transcendentale care este însuşi Dumnezeu, care este 
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Unul în Trei Permanente de sine și peste sine, de unde Unul este 
Chip-Faţă-Asemănare totodată. Dumnezeu nu este Principiu şi 
nici o Fiinţă nedefinită, este Icoana Transcendentală absolută. 
Mistica numește pe Dumnezeu cel mai plastic şi sugestiv prin de- 
numirea de Icoană. Icoana este Unul în Trei Deschideri deodată 
de sine ce nu se singularizează niciodată. Originea Icoanei noastre 
aici este în Icoana Transcendentală Dumnezeu. Hristos vine cu 
descoperirea Dumnezeului Treime şi aşa vine cu Icoana ce înlo- 
cuiește Idolul singularitate. Esenţa deosebiri între Icoană şi Idol este 
că Icoana este Trinitară în sine, pe când Idolul este singularitate 
închisă. De aceea religiile și misticile netrinitare au Idolii. Taina 
Icoanei este taina Creștinismului. Scoaterea Icoanei din creştinism 
este o reîntoarcere la idolatria păgână, în metafizică şi la vechiul 
testament în religie. De aceea semi-creștinii de astăzi fac caz de fi- 
losofie și de neoprotestantism în religie. lcoana-Treimea este tot 
creştinismul. Mistica este trăirea Sufletului. Sufletul este Chip de 
Dumnezeu, Icoană de creaţie. Mistica isihastă este mistica dintre 
Icoane. Icoana este Chip Trinitar în sine capabil de mișcare şi 
răspuns. Persoana este Eul Conştiinţa Icoanei. Icoana ca Unitate 
este Personalitatea în Trei Deschideri de sine, ce înseamnă Chip 
de Dumnezeu. Mistica astfel este Icoana Cunoașterii, Personalita- 
tea Conştiinţei Transcendentale. Aceasta Împlică teologia și meta- 
fizica în mod egal şi Deofiinţă. De aceea noi pornim de la început 
cu menţiunea că mistica este triplă realitate, ca trei deschideri de- 
odată, cel mistic experimental, cel metafizic al conştientizării și cel 
teologic al revelaţiei descoperii. Creștinismul trebuie văzut în 
această integrală Icoană. 


3. 


S-a încercat în „Memoriile unui Isihast” o astfel de relatare. Noi 
avem de la trăitorii creştini o practică mistico-ascetică numită Isi- 
hasm. Unii o consideră cu rădăcini mult mai vechi, care însă în 
creştinism ia specificul Mântuirii. Am putea zice că isihasmul este 
nostalgia după Întâlnirea cu Dumnezeu cea de Rai, înainte de 
cădere. De aici mistica creştină are două referinţe, a creaţiei de 
Rai şi a creaţiei căzute păcătoase. Teologia s-a zbătut să facă faţă 
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tuturor interpretărilor, să le dea sensurile pur creștine, care să nu 
fie însă în contrazicere cu logica noastră de oameni în contextul 
civilizaţiei şi culturii laice. Ca trăire practică, mistica creștină își 
pune şi ea amprenta. Uneori între teologie și mistică au apărut 
neînțelegeri. Interesant că mistica sănătoasă se probează prin focul 
teologiei și teologia se pune la încercare de către mistică. Unii vor- 
besc de o teologie mistică, alţii de o mistică teologică. În relatarea 
noastră am stabilit că în modul pur creștin nu este subordonare, ci 
egalitate coexistentă. Așa este trinitatea întrepătrunsă mistică-teo- 
logie-metafizică, ce se înrudesc, dar nu se amestecă și nu se înlo- 
cuiesc una prin alta, fiecare rămânând ceea ce este în transfigura- 
rea celorlalte. Și teologia, și metafizica filosofică ar fi cinstit să 
aibă aceleași considerente şi multe din aparentele contradicții ar 
cădea. În această introducere vrem să scoatem în evidenţă acest 
fapt, o dată ca stabilirea raportului misticii față de celelalte moduri 
de cunoaștere și încă o dată ca participarea misticii în contextul 
general al realităţii. Ca o Cheie a înțelegerii este că orice parte să 
fie privită prin întreg și întregul prin toate părțile deodată. Aşa lu- 
crurile vor fi în altă viziune. Modul nostru de relatare a misticii isi- 
haste creştine este astfel în această manieră de Unicitate în triplă 
deschidere deodată. O mistică fără teologie şi fără metafizică este 
o experimentare legată la ochi, o practică ce se dă drept ştiinţă 
fără să fie cunoaștere, sau un pietism fanatic dubios. O practică 
spirituală implică spiritualitatea în general. Isihasmul este o mistică 
ortodoxă creștină în integralitatea teologică și metafizică, fără să 
se absoarbă de vreuna, cum de obicei se tinde. Unii își arogă drep- 
tul de stăpânire, o anumită teologie să impună o anumită mistică, 
sau o anumită mistică să impună o anume metafizică. De aici o 
adevărată bătălie și neînțelegere. De aceea noi încercăm o prezen- 
tare a misticii isihaste din toate cele trei puncte de vedere, prin 
care să se evidențieze tocmai specificul isihast, care nu poate fi 
confundat și nici anihilat de vreuna din părți. Mai mult, se evită 
permanent tendința de sincretism, de amestec și îmbinare numai 
de dragul unităţii. Sincretismul este o adevărată degradare și falsi- 
ficare a tuturor părţilor. Înrudirea comună, sau cum zicem noi De- 
oființă, este altceva, este miracolul natural al originii, care nu este 
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singularitatea ce se împarte, ci Totalitatea-Unicitatea Treimică în 
sine și peste sine a unor Permanenţe deodată existente și nicio- 
dată în lipsă. Teologia are şi metafizică în mod ontologic, ca și 
mistică și toate la fel, doar că specificul propriu este ca reprezen- 
tant al celorlalte. Deci nu este o evoluție și devenire una din alta, 
sau transformare, ci permanenta totodată și egală. Căderea în- 
vrăjbește realitatea în sine și de aici în afară, cu tendinţe de anihi- 
lare reciprocă în locul coexistentei întrepătrunse. Mistica creștină 
nu este o parte sau o emanatie a teologiei şi nici a filosofiei crești- 
ne, ci este egala lor, ca transpunere specifică a Deofiinţei Unice 
Personalitatea fiinţială comună. În acest fel privită mistica dorim 
noi să prezentăm isihasmul. De asemenea, nu prefacem mistica 
prin teologie sau metafizică. Noi pornim de la Trăirile reale isihas- 
te, pe care apoi le privim și prin teologie și metafizică, probân- 
du-se în același timp în ce măsură este o concordanţă și în- 
trepătrundere. Desigur că astfel se conturează o vedere proprie 
mistică, care pentru teologi pare o ieșire din teologie. Trebuie ca 
şi teologia să respecte egalitatea celor trei deschideri, mistică-teo- 
logie-metafizică, fără absorbire una în alta, ca o trinitate cu ade- 
vărat creştină. Sunt trei limbaje ale aceleiași Vorbiri, în trei tradu- 
ceri deodată. Dacă nu se pornește de aici, vor fi totdeauna 
neînțelegeri și contradicţie. Noi încercăm o evidențiere de tradu- 
cere mistică, care dacă pare proprie nu înseamnă că este alt fond 
decât cel pe care teologia îl traduce de asemenea în mod propriu, 
ca și metafizica. Practica mistică isihastă este în primul rând tinde- 
re transcendentală, o căutare a tainei vieţii proprii în lumina creș- 
tină. Religia oferă modalităţi de mântuire, dar mistica isihastă ur- 
mărește ceva mai intim, mai participativ. Este un firesc al nostru 
de a fi noi înșine subiecţii realităţii. Acest Eu este mistica, partici- 
parea-trăirea. Religia este o legătură în mare cu Dumnezeu crea- 
torul. Mistica este un alt fel de religios, care nu pornește de la ex- 
terior, de la norme de conduită faţă de Cel Atotputernic, începe 
de la fondul Dumnezeiesc al nostru înşine. Mistica este un religios 
organic din natură și firea Persoanei noastre ființiale. Dacă esenţa 
noastră este Chipul lui Dumnezeu, acest Chip din noi cere o trăire 
mistică, o religie interioară. Căderea din Rai ne-a rupt și ne-a con- 
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trariat interiorul față de exterior. Căderea a început cu rupe- 
rea-despărțirea de Dumnezeul de afară care aduce şi uitarea Chi- 
pului Său din lăuntru înrudit cu Sufletul nostru. Procesul de resta- 
bilire ar fi refacerea în aceeaşi ordine, prin religia din afară să 
revenim la religiosul lăuntric. Nenorocirea este că religia de afară se 
reface defectuos, de unde convenţionalismul religiilor până la ve- 
nirea lui Hristos, ca religii de amintire, nu de legătură directă cu 
Dumnezeu. Evreii au mai păstrat o religie directă prin profeţi şi 
preoţie. Moise nu este un magician sau un filosof-înțelept, ci un 
religios veritabil, de legătură reală cu Dumnezeu direct. Creştinis- 
mul extinde acest religios și de aceea intră în faţa tuturor religiilor. 
Cu timpul, și în creștinism religiosul direct scade, de unde tendința 
de reîntoarcere la religiosul magic și metafizic-filosofic. Religiosul 
magic este prefacerea Lui Dumnezeu Celui direct Personal într-o 
forţă și o energie divină doar. Omul căzut din Rai parcă are o 
teamă de o întâlnire faţă către faţă cu Dumnezeu și îi pare mai ac- 
cesibil un Dumnezeu difuz de divinitate impersonală. Religiile ne- 
creștine au amplificat acest aspect energetic până la o adevărată 
magie religioasă. Şi ca revers, la fel mistica a devenit o'metafizică 
filosofică în care Dumnezeu este un principiu universal, ca un fun- 
dament impersonal al realității. De obicei se confundă religiosul 
magic cu cel cultic de ritual. Ritualul este altceva decât magia. Ma- 
gia este doar o evidenţiere a forțelor oculte și miraculoase, pe 
când ritualul este puterea și peste forțele magice. Ritualul este o 
reprezentare a Personalului din religie. Ritualul caută pe 
prim-plan legătura Personală cu deţinătorul puterii, partea ener- 
getică fiind urmarea ritualului, întâlnirii directe. Religiile fără ritualul 
cultic decad într-un extremism magic sau într-o exclusivitate meta- 
fizică de interiorizare până la abstracţie. De aceea o religie com- 
pletă are pe prim plan un ritual cultic în egalitate cu o mistică și o 
metafizică interioară. Ritualul este Personalitatea unei religii. Mis- 
tica este specificul Personal al religiei, iar metafizica este partea 
spirituală a ei. Energeticul și magia este strălucirea harică sau de 
ordinul doi. Este de obicei tendinţa de absorbire între ele, de unde 
multitudinea de confuzii şi denaturări. Ritualul culiic vrea să ab- 
soarbă mistica și invers, ca o interiorizare a cultului. Metafizica de 
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asemenea să abstractizeze și ritualul, și mistica. Din punct de ve- 
dere creștin, treimea este fondul unei realităţi, treimea cea egală și 
neamestecată și niciodată în lipsa vreuneia. De aici și înțelegerea 
misticii isihaste, ca realitate în treime, ca mistică în întrepătrunde- 
re cu teologia-religia şi cu metafizica. Privirea separată a vreuneia 
nu mai este în Duhul pur creștin. În această reprezentare trebuie 
înțeleasă relatarea noastră despre isihasm, „Memoriile unui Isi- 
hast". Excluderea cultului religios exterior este un refuz al unui 
Dumnezeu peste creaţie și separat de creaţie, ca şi un refuz al 
creaţiei de a se considera creaţie. Este un fel de panteism mascat, 
că Dumnezeu este doar prin interiorul creaţiei şi creaţia este doar 
prin interiorul lui Dumnezeu. Neoprotestanţii trebuie să fie atenţi 
să nu decadă într-un „neopăgânism” sau într-o metafizică abs- 
tractă. Cultul religios exterior nu se poate separa de cel interior, 
nici de partea învăţăturii, ele fiind totodată și în egalitate. Cultul 
exterior pare să te golească de interior și invers. Adevăraţii credin- 
cioșşi nu cad în extreme, ci le supra-întregesc în Personalitatea re- 
ligioasă ce este Treimea deodată. 


q. 


În „Memoriile unui Isihast" se încearcă un limbaj specific mis- 
tic, care produce nedumeriri teologice. Repetăm chiar menţiunea 
că nu este nici o contradicție între mistică și teologie, deși fiecare 
este aparte, dar nu despărțită. Fiecare implică pe cealaltă în tradu- 
cere proprie. Modelul filocalic este exemplar, ca întrepătrundere ar- 
monioasă între mistică şi teologie până la transfigurare reciprocă. 
Acest exemplu vrem şi noi să-l urmăm. Așa în această nouă rela- 
tare, „Repere mistice”, dorim sincer o convorbire între mistică şi 
teologie, dar pe picior de egalitate în Duhul trinitar creștin. Misti- 
ca vorbeşte ca învăţătură proprie despre aceleași probleme majo- 
re ale Existenţei și vieţii. Limbajul propriu să nu fie luat drept con- 
tradicție şi altceva. Teologia se ocupă în mod deosebit cu 
adevărurile de credinţă religioasă pe baza Revelaţiilor scripturistice. 
Mistica are şi ea o parte de adevăruri mistice ce o pun în mişcare. 
Înrudirea-Deofiinţa dintre mistică și teologie este fondul-esenţa co- 
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mună, care este Dumnezeirea. Teologia se adresează îni primul 
rând înțelegerii, iar mistica, trăirii practice şi personale. Traduce- 
rea aceasta personală dă misticii o altă lărgire și deschidere, ce 
mobilizează teologia în noi traduceri de viaţă, fără să o falsifice. 
Mistica isihastă creștină faţă de alte mistici este o mistică persona- 
listă. De aceea și noi în relatarea despre isihasm am început cu în- 
cercarea de a defini ce este Persoana. Mistica, deşi are o teorie 
oarecare, aceasta nu poate fi vagă sau doar afirmativă, că mistica 
este trăire efectivă ce pune în practică teoria. Dacă isihasmul este 
trăirea personală și în taină de Persoană, se cere în mod deosebit 
să se concretizeze ce este Persoana. Misticile necreștine văd fon- 
dul absolut ca un impersonal ființial, ca şi metafizica filosofică. 
Creștinismul vine cu Revelația Treimii Dumnezeiești ce definește 
tocmai Personalismul Lui Dumnezeu. De aici logica misticii ca și a 
teologiei creştine, că definirea esenței Dumnezeiești este tocmai 
Persoana-lpostasul. Teologia afirmă pe bază scripturistică şi face 
vagi considerente în raport cu filosofia elenistică specifică civili- 
zaţiei noastre creștine occidentale. Ca practică mistica pătrunde 
mai în adânc cu evidenţierea complexului de Persoană. În „Me- 
moriile unui Isihast" se încearcă acest fapt. Se cere însă o cores- 
pondență între afirmaţiile misticii şi cele ale teologiei. Proble- 


ma-cheie a practicii isihaste este Persoana, de unde nevoia de a 


lămuri ce este Persoana. 


i 


Dumnezeu este o Singură Fiinţă în Trei Persoane-lpostasuri, 
afirmă toate manualele de teologie creștină. Ca mistică isihastă se 
pune însăși problema esenței Fiinţei, pe care o consideră Persoana, 
de unde afirmaţia mistică: Dumnezeu este Unica Personalitate în 
Trei Persoane. Teologii par nedumeriţi. Nu este nici o contradicție. 
În Dumnezeire nu este nimic nedefinit, încât și Fiinţa Dumnezeiască 
este deja definită, încât ca mistică Personalitatea Fiinţială este mai 
în limbajul mistic. Fiinţa Dumnezeiască este în același timp Trei 
Persoane, deci Fiinţa are fond de Persoană. Așa că în mistica isi- 
hastă, care este mistica Persoanei, Fiinta nu este un impersonal 
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divin ce devine, evoluează ca Persoană, aceasta înlesnind panteis- 
mul mistic, de neadmis în creștinism. De aceea ca limbaj mistic 
Personalitatea Fiinţială este cea care definește fără echivocuri 
esenta absolută a realităţii în sine și de sine, care se înrudeşte cu 
cele Trei Persoane-lpostasuri. Personalitatea nu este un produs ca 
realizarea și desăvârșirea Persoanei, este însăși esența Persoanei, 
Conștiința Conştiinţei Persoanei. Personalitatea faţă de Fiinţă este 
deja definită în sine și peste sine. Persoana este Personalitatea în 
Chip propriu. În Personalitate Persoana este deja ca Persoană, nu 
devine sau evoluează. Persoana este pe modelul-arhetipul Perso- 
nalității și totodată deschiderea Personalităţi într-un mod propriu. 
Personalitatea este Chipul Persoanei şi datorită acestuia este Per- 
soană. Persoana este Viul-Chipul Chipului deja existent în Perso- 
nalitate, ca fond esenţial. Mai mult, metafizica foloseşte noțiunea 
de Fiinţă, care în sens creștin nu poate fi ceva nedefinit, de unde 
Fiinţa este totodată cele Trei Persoane. Mistica trece peste ambi- 
guitatea Fiinţei și o consideră în unire ca Personalitatea Fiinţială, 
în care și Fiinţa, și Persoana sunt împreună. De aici problema mis- 
ticii isihaste, care este mistica Persoanei în sine şi dincolo de sine. 
Isihasmul pune în mod deosebit evidenţierea Persoanei ca realita- 
te concretă, nu doar virtuală. Personalitatea este esenţa şi toto- 
dată totalitatea și unitatea Persoanei, este Forma transcendentală, 
Conștiința conținutului Fiinţei transcendentale. Aici logica este în 
altă ordine, Forma este interiorul şi continutul este exteriorul. Spi- 
ritul-Duhul nu este o energie divină ce se realizează ca Formă Spi- 
rituală, ci este o Unicitate deja ca Formă în sine ce îşi determină 
conţinutul. Ca limbaj mistic creștin, este mai proprie denumirea 
de Unicitate decât Monadă sau Entitate şi când le folosim au acest 
sens pur creștin. Monada este o singularitate de sine, un simplu 
esențial, ce nu poate fi Unitate că nu are ce uni. Unii spun că Mo- 
nada Unește totul în sine, de aceea se numește Spirit. În sens 
creștin, Monada spirituală uneşte cu adevărat totul în sine, dar mai 
mult în sine însăși ca proprie realitate de sine se unește pe sine, ce 
înseamnă Unicitate Triadică de sine. Mistic creștin nu există 
Unicitate-Singularitate, ci întotdeauna Unicitate-Comuniune. Nici- 
odată nu există conținut principial care devine-evoluează la formă, 
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sau formă fără conținut. Mistic creştin este Forma ce are totodată 
Conţinutul său pe modelul Formei, Forma fiind Deplinul conţinu- 


tului ca însăşi esenţa conţinutului. Un conţinut oarecare vag şi 


convenţional nu este niciodată în modalitate creştină. Mistic 
creştin Forma este esenţa interiorul conţinutului și tbtodată Su- 
pra-Forma și a Formei, și a Conţinutului. Acesta este Chipul Mo- 
nadei Spirituale creștine Triadă proprie de sine, Chip-Faţă-Ase- 
mănare, Supraformă-Conţinut-Formă. De aici mistica teologiei 
creștine, Taina Treimii în sine și peste Sine, Personalitatea deja 
Persoana Dumnezeu Tatăl, care datorită totodată Supraformei 
sale de Tată purcede propriul Conţinut Fiinţa-Duhul şi naște propria 
Formă Sinele Spiritul, care totodată se deschide ca Trei Persoane 
egale cu Sine și în Deoființa propriei Supraforme Personalitatea 
Unică Fiinţială. Dumnezeul creștin este Supraformă de Dumne- 
zeu, Conţinut și Formă tot de Dumnezeu, încât această Unicita- 
te-Totalitate este şi în interior, și în exterior. Dumnezeul creștin 
este Treime și în Sine ca Sine, şi în afară de Sine ca dincolo de 
Sine, fără să fie alt Sine. De aici mistica isihastă intuieşte Chipul 
de Persoană ca deja Triadă de sine, altfel nu ar fi nici Treime de 
Persoane sau comuniune de Persoane ci Monade imanente, ce nu 
pot comunica direct, ci printr-un oarecare intermediar, cum consi- 
deră unii. Aici este toată esenţa și a teologiei, şi a misticii creştine. 
Un Dumnezeu fără Treime Dumnezeiască de sine ar avea nevoie 
de o altă realitate, opusă, faţă de care să se miște și să se exprime, 
sau ar însemna că Dumnezeu este obligat în mod necesar să cree- 
ze lumea fenomenală, fără de care nu poate avea Viaţă și limbaj 
de Sine. Toate misticile și filosofiile ce pornesc de la un Dumne- 
zeu Singularitate în sine și de sine susțin că Dumnezeu nu poate 
Vorbi sau să se miște decât prin manifestarea universului creației, 
de unde panteismul iminent. Un Dumnezeu Treime în Sine însă, 
are deja în Sine Viaţă și mișcare pur Dumnezeiască, iar creaţia nu 
este necesara manifestare, ci o Lucrare a însuși Viului deja Deplin 
ce se reproduce pe sine nu ca manifestare de Sine, ci ca o creaţie 
efectivă, ca traducere și totodată alt Mod de realitate, nu ca revers 
al Său, ca un contrast de proprie evidenţiere, ci ca o Nouă Deschi- 
dere de Sine în Supradeplinătate de Sine. La fel problema misticii 


NEVOINTELE ISIHASTE 99 


isihaste ca mistică de Suflet Personal. Dacă Sufletul nu este Chip 
triadic în sine, înseamnă că Sufletul nu are mișcare și Viaţă în 
sine, având nevoie iminentă de viața Corpului, fără de care Sufle- 
tul nu poate vorbi, nici să se exprime, exact cum susţin și misticile 
panteiste necreștine. Isihasmul este tocmai Trăirea pură de Suflet, 
care apoi se răsfrânge și în corp, dar nu datorită Corpului, fără de 
care Sufletul nu ar putea face nici o mișcare. Corpul are altă 
condiție de strălucire şi vas al Sufletului. Marea importanţă a Tru- 
pului în creștinism nu înseamnă dependența de Corp, ci de Inte- 
gralitatea de Om și de Creaţie. O creaţie mutilată de păcat şi de 
fărâmiţare nu poate sta înaintea Lui Dumnezeu, de unde un Hris- 
tos fără Corpul Înviat nu este un Restabilitor total al creaţiei căzu- 
te din ambele planuri de realitate, și spiritual, și corporal. De aici 
cele două mari probleme pe care le pune mistica isihastă, ce este 
Persoana în esența sa și dacă Sufletul are esenţă de Persoană ca 
Chip de Dumnezeu, are sau nu are o Viaţă pură de Suflet ce nu 
depinde de Corp, dar se întrepătrunde cu Corpul. Mistica este 
Viaţa de Duh şi Spirit dincolo de Corp, dar nu despărțită înstră- 
inată de Corp. În „Memoriile unui Isihast" s-a încercat o definire, 
care pe unii teologi îi contrariază, fapt pentru care dăm aici expli- 
caţii în plus, chiar dacă suntem nevoiţi să ne repetăm. 


6. 


Nu este o dispută între afirmaţia teologiei că Fiinţa este esența 
Dumnezeirii și afirmaţia noastră că esenţa este Persoana. Cine nu 
tine cont de esenţa creștinismului, care este Treimea totodată, le 
vede despărțite și contrarii. Mistica isihastă, ca definire în contex- 
tul general de mistică, este nevoită să-și precizeze limbajul și rea- 
lităţile. Mistica Persoanei este însăși mistica isihastă atât ca religie, 
cât şi ca metafizică-filosofie creștină. De aici accentul pe specificul 
isihast, pe Chipul de Persoană. Obiectivul teologiei nu este de- 
scrierea în amănunt a realităţilor spirituale religioase, este contu- 
rarea lor ca origine în revelaţia Scripturii și a Sf. Părinţi, ca un 
ghid de orientare sănătoasă şi veritabilă. Noi ca mistică dăm tra- 
ducerea Fiinţei de sens creştin ca Personalitate Fiinţială în care 
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Persoana şi Fiinţa se conțin totodată, în egalitate și neamestecate. 
Fiinţa în sens creștin niciodată nu este fără de esenţă Personală și 
Persoana niciodată nu este fără realitate fiinţială. De unde și un fel 
de metafizică filosofică pur creștină, că Forma este esența 
conţinutului substanţei, altfel conţinutul-substanţa primordială nu 
ar fi cea Spirituală, ci un nedefinit divin sau nedivin care evoluează, 
devine la formă prin manifestări de principii de sine. Mistica și fi- 
losofia creştină scot total evoluţia și devenirea, ca o anti-logică a 
unui Dumnezeu Deplin și în perfecțiune absolută. De unde Forma 
este Arhetipul conţinutului, Persoana este esenţa Fiinţei, Spiritul 
este Memoria transcendentală a Formei de Persoană Transcen- 
dentală, Conștiinţa în sine ce se transpune ca Asemănare-Memorie 
de Conştiinţă, ce este realitatea de Spirit. Dacă Forma este esența 
în sine, Forma nu este o Singularitate de sine, ci o Unicitate Com- 
pus de sine, Comuniune de sine, căci Forma nu poate fi niciodată 
fără conţinut. Atunci esența-Forma este tocmai Triada de sine și 
Treimea peste sine, esența-Forma fiind totodată Unicitatea-Su- 
praforma Formei de sine. Fiinţa astfel este Permanenta esenței de 
Persoană. Supraforma-Personalitatea, Forma-Fiinţa și Substan- 
ța-Spiritul este Unicitatea Triadică de sine ce se deschide totodată 
în Treime de sine. De unde definirea Persoanei ca Triadă de sine, For- 
ma specifică de sine, Realitate de sine, Comuniune-Conştiinţă de 
sine, Chip-Faţă-Asemănare de sine, Viu-Viaţă-Existenţă, Eu-Duh-Spi- 
rit etc. (vezi triadele Persoanei din „Memoriile unui Isihast”, cap. 
8). În acest fel se poate vorbi de o filosofie-mistică și teologie pur 
creștină, netributară altora. Conţinutul-Substanţa-Spiritul este Re- 
prezentarea Supraformei ce naște Conţinutul, altfel nu ar fi Spiri- 
tul, ci altceva chiar nespiritual. Teologic, Dumnezeu este Unica 
Fiinţă Dumnezeiască în Trei Persoane. Mistic, Fiinţa este deja de- 
finită în sine, încât Fiinţa creștină este mai propriu să se numească 
Personalitatea Fiinţială, ce este Deofiinţa Persoanelor Treimice ce 
au ca esenţă Persoana. Fiinţa este Viul realităţii. Tot viul este 
Fiinţă. Îngerii sunt Fiinţe Spirituale. Sufletul este o Fiinţă Perso- 
nală, ca și Persoanele Dumnezeiești, de unde Chipul de Dumne- 
zeu al Sufletului. În sens creştin Sufletul şi Fiinţa sunt aceeaşi 
esenţă transcendentală. Mistic creştin, Fiinţa este Personală și 
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Persoana este Fiinţială, de unde Personalitatea Fiinţială este mai 
specifică misticii, ca Fiinţa să nu încline spre impersonal şi Persoana 
spre o evoluţie a Fiinţei, ce nu mai înseamnă creștinism. Sufletul 
fiinţial sau Fiinţele Personale create sunt modele create pe Chi- 
pul-modelul-arhetipul de Persoană Fiinţă Dumnezeiască. Persoană 
însemnă Fiinţă Chip de Dumnezeu. Nu există Fiinţă independentă 
de Persoană, ci doar datorită Persoanei ca esenţă. Ele nu se 
amestecă, deși par aceeași realitate, ce înseamnă că Persoana și 
Fiinţa nu sunt realități singulare de sine, ci Unicităţi-Forme trans- 
cendentale ce implică un anumit conținut în Deofiinţa Formei 
Conştiinţa conţinutului. De unde definirea Persoanei ca Unicitate 
triadică de sine, iar Fiinţa la fel, ca Unicitate Personală. Persoana 
în mod creștin nu se poate defini fără chip triadic în sine, iar Fiinţa 
fără chip Personal în sine. Persoana are în sine Fiinţa alături și 
egal cu Spiritul, ca triada Chip-Persoană, Faţa-Fiinţa, Asemăna- 
rea Spiritul, Eul-Duhul-Spiritul, Viul-Viaţa-Existența. Ca mistică, și 
creaţia are Chip de Treime, ca o adevărată transpunere în creaţie 
a Celor Trei Persoane Dumnezeiești. Așa, Îngerii sunt chipul de 
creaţie ce evidenţiază în mod deosebit Chipul de Persoană al 
Spiritului-Fiului-Logosului, Îngerii fiind prin excelenţă Spirite, Fiul 
numindu-se de către Scriptură Înger de mare sfat. Natura este chi- 
pul evidenţiat al Persoanei Sf. Duh, al Fiinţei-Vieţii în sine. Omul 
este chipul evidenţiat al Tatălui, de unde în Om se unește toată 
creaţia, după cum Tatăl este Deofiinţa-Uhnirea Treimii. Teologic, 
Dumnezeirea se Uneşte în Tatăl Dumnezeu, iar creaţia se uneşte 
mai întâi în Fiul-Logosul-Cuvântul și prin El apoi se face Unirea cu 
Dumnezeirea în totalitate. Tatăl este Personalitatea Treimii de 
Persoane ca Origine. Mișcarea în Sf. Treime este de la Tatăl spre 
Fiul prin Sf. Duh și de la Fiul spre Tatăl tot prin Sf. Duh. Întoarce- 
rea Fiului către Tatăl aduce ceva în plus, Creaţia ca un Prinos al 
Fiului către Tatăl. Mistic, creaţia este a Întregii Sf. Treimi, dar prin 
Implicarea directă a Fiului care, ca Asemănarea Tatălui, se face și 
El Născător de ceva, de creaţie. Taina Tatălui este Treimea de Per- 
soane. Taina Fiului este Creaţia. Taina Sf. Duh este Mișcarea de 
Viaţă și în Dumnezeire, şi în creaţie. Fiul, care este Asemănarea 
Tatălui, creează după Chipul şi Asemănarea Tatălui, „ale Tale din- 
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tru ale Tale Ție Ţi-aducem de toate pentru toate”. Fiul este totali- 
tatea Tatălui şi astfel nu mai are nevoie de nimic altceva, iar Tatăl 
se dăruiește total Fiului şi nu mai are nevoie de încă ceva și Sf. 
Duh de asemeni. Creaţia este totuși o capacitate naturală a Trans- 
cendentului Deplin de Viaţă Transcendentală în sine. De aici o 
metafizică pur creștină. Dacă Dumnezeu este Treime de Sine și nu 
Singularitate de sine, manifestarea Lui Dumnezeu este Treimea 
Dumnezeiască, nu Creaţia, cum de obicei se consideră. Dumne- 
zeu Treime este Deplin și suficient în sine și peste sine. Creaţia ori 
este o coexistenţă ontologică cu Dumnezeu, ca o realitate opusă 
Lui Dumnezeu și de altă natură, ori este o creaţie efectivă a Lui 
Dumnezeu, ce n-a fost și este prin creaţie. Şi totuși, creaţia este în 
Dumnezeu ca potenţă, nu ca o necesitate, dar nici ca o adăugire. 
De aceea Fiul este mobilul creaţiei. Fiul este suficiența Tatălui și 
Tatăl este suficiența Fiului, nemaifiind nevoie de altceva. Tatăl se 
manifestă în Sf. Duh și în Fiul și nu mai este nevoie de altă mani- 
festare. Așa creaţia este altceva decât simpla repetare de sine, 
chiar dacă este transpunere de sine. Aici Fiul se face dublă 
Asemănare a Tatălui. Tatăl se face pe sine Asemănare în Sf. Duh 
şi Fiul, și Fiul și Duhul se reîntorc ca Asemănare în Tatăl, dar 
Aceștia mai găsesc încă o Deschidere, creaţia. Scriptura ne rela- 
tează cum după fiecare zi de creaţie, Dumnezeu vede că este 
Bună, adică Tatăl din Treime aprobă Lucrările Fiului și ale Sf. 
Duh. „Fiul nu face nimic dacă nu vede la Tatăl”, zice Domnul Hris- 
tos, de unde capacitatea creaţiei este dată Fiului de la Tatăl și Lu- 
crarea creaţiei este a întregii Treimi Dumnezeiești. Toate cele Trei 
Persoane Lucrează deodată și în întrepătrundere și modelul 
creaţiei este creaţia celor Trei Persoane în mod egal. Fiul ca fond 
al Tatălui propune chipul Său de creaţie, Tatăl dăruiește Fiului 
propriul Său model de creaţie, iar Sf. Duh la fel, și această inte- 
gralitate treimică de creaţie este Chipul propriu-zis de creaţie, pe 
care Fiul și Sf. Duh apoi îl concretizează ca realitate în sine de 
creaţie. Fiul însă se implică în mod deosebit în creaţie, o dată ca 
trecere a capacității de creaţie de la Tatăl în Sine și încă o dată ca 
Lucrare directă a creaţiei alături de Sf. Duh. Fiul ia din Sine toate 
Arhetipurile-modelele Limbajului Dumnezeiesc, zise Cuvintele 
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Transcendentale, şi pe acestea le face Suport arhetipal noului lim- 
baj de creaţie-creaţie. Aici se face confuzia dintre Cuvintele-Mode- 
lele pure transcendentale și zisele Raţiuni Divine. În „Memoriile 
Unui Isihast” s-a insistat, cu repetări poate supărătoare, că Raţiu- 
nile nu au ce căuta în Persoană cu esenţă Eu-Duh-Sine Spirit, Per- 
soana fiind Entitate-Uhnicitate totală dintr-o dată în Conștiinţa 
Unică de Eu-Subiect. Modurile de mișcare ale Triadei de Persoană 
sunt Cuvintele transcendentale ale unei Conștiinţe totale şi deo- 
dată, ce nu împart Conștiinţa în părți disparate, cum sunt Raţiunile, 
ci transpun aceeași totală Conștiinţă în diferite moduri specifice de 
sine personale. Cuvintele sunt Mistica şi Raţiunile sunt Metafizica. 
Cuvintele nu sunt determinări de Conștiinţă, ci spontaneităţi ale 
naturii Conștiinţei, care nu depind de un anumit sens, deşi au firea 
unei mișcări anume. Sensul mistic este Firea naturii în sine, pe 
când sensul Raţional este Firea în determinări exterioare de sine, 
ca atitudine de mișcare de Fire, nu de Fire însăși, care nu are nici 
o determinare decât propria Fire. Cuvântul este mistic, mod de 
Conștiinţă totală într-o totală mișcare personală. Rațiunea este 
mișcare de Cuvânt ca informaţie de mișcare, nu Cuvântul însuși. 
Rațiunea, fără suportul deja anterior al Cuvântului, nu poate fi, 
după cum Mintea nu poate fi fără suportul Conștiinţei deja exis- 
tentă. Conștiinţa în sine nu are nevoie de determinări de Consti- 
ință, că este totală și egală deodată în sine. Limbajul Conştiinţei 


„este Cuvântul, moduri de Conştiinţă proprie Personală, ca trans- 


puneri de Conștiinţă totală în Participare faţă de propria Conști- 
inţă sau față de o altă conștiință Personală. De aici, ca mistică, 
Persoana dacă nu este Triadă transcendentală de sine ca Suflet, 
nu ar fi posibil un Limbaj direct și pur de Suflet, limbajul Sufletului 
fiind doar limbajul Corpului ca raportare. Ca mistică, este o mare 
eroare privarea Sufletului de propriul limbaj în sine, ca un nepu- 
tincios și incomplet de sine, având nevoie de ceva opus sieși ca să 
poată vorbi și mișca, având nevoie de materie corp. Şi aceasta dă 
deosebirea netă dintre Limbajul pur de Suflet, care este în Cuvin- 
te Transcendentale, și limbajul pur de corp care este Mintea-Raţiu- 
nea. Noi după căderea din Rai ne umbrim Sufletul și Corpul, ce 
are în el propriul limbaj ca Raţiuni şi energii materiale, se dă el 


104 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


drept suflet ca Minte-Raţiuni. Ca mistică isihastă creştină, de nu se 
face delimitarea, dar nu despărțirea, dintre Limbajul pur de Su- 
flet-Persoană şi cel de Corp ca Raţiuni-Minte, nu se mai înțelege 
adevăratul fond mistic isihast, ce este mistica pură de Suflet. Sufle- 
tul vorbește datorită Triadei de sine, Eu-Conștiinţă; Duh-Fiinţă, 
Spirit-Sine şi limbajul său este în Cuvinte, moduri de Conștiinţă 
Personală, ce nu sunt Raţiuni, ci Suportul Raţiunilor și izvorul lor. 
De aici creaţia este în primul rând pe suportul Cuvintelor Logosu- 
lui-Spiritului-Fiului Persoanei Dumnezeiești din Treimea de Per- 
soane, care apoi acestea se desfășoară şi ca Raţiuni manifestare în 
lumea energetică corporală. Și Rațiunea foloseşte un limbaj codi- 
ficat, zise cuvinte, dar acestea nu sunt Cuvinte în sine însuși, ci 
semnele Raţionale. Noi folosim impropriu denumirea de Cuvânt 
pentru limbajul corporal-mental. În fond doar Sufletul are Cuvinte, 
doar Conștiinţa, iar Corpul are Ratiuni semi-cuvinte, informaţii de 
mișcare-limbaj deja de Cuvinte de Conștiinţă Suflet. Raţiunile sunt 
fragmente de Conștiinţă. O rațiune niciodată nu este o Conștiinţă 
integrală, având nevoie de alte raţiuni să se susțină pe sine. Cuvântul 
în sine este o Conștiinţă integrală, deja limbaj total în sine. Noi 
după cădere nu mai știm ce sunt Cuvintele Transcendentale misti- 
ce și aşa le considerăm dincolo de Cuvinte-Raţiuni. De unde cu- 
noașşterea metafizică raţională, singura accesibilă, ca realitate 
obișnuită. Mistica este o Cunoaștere de Cuvinte Transcendentale, 
ce nu înseamnă agnosticism, ci dincolo de limbajul raţional, dar în 
limbaj transcendental. Mistica isihastă este Redescoperirea limba- 
jului pur, de Cuvinte Sufletești, care sunt pe arhetipul Cuvântului 
Creator Fiul Hristos Dumnezeu. Doar Hristos Logosul Limbajului 
Dumnezeiesc ne poate da Rememorarea Cuvintelor Transcendenta- 
le, prin care apoi putem vorbi și cu Sufletul, şi direct cu Dumnezeu. 


T 


Ca mistică isihastă, Duhul şi Spiritul nu sunt totuna sau nuanță 
de limbaj, cum de obicei se confundă. Persoana în sine este triada 
de sine Chip-Faţă-Asemănare, Eu-Conştiinţă, Duh-Fiinţă, Spi- 
rit-Sine. Duhul astfel este Fiinţa purcederea-ieșirea din Chip 
Conștiinţă, ca reprezentare din Tatăl. Spiritul este înrudit cu Duhul, 
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este Asemănarea-nașterea din Chipul Tatălui, este Fiul şi fratele 
geamăn al Duhului. Ca mistică creștină, Forma este esenţa-inte- 
riorul şi conţinutul este transpunerea Deplinului Formei totale 
Unice. Tatăl este Supraforma, Sf. Duh este Forma și Spiritul este 
Conţinutul reprezentarea asemănătoare a Tatălui-Formei în sine. 
Tatăl este Icoana transcendentală, suprareprezentarea-Personali- 
tatea-Unicitatea totală a Triadei de sine ca Persoană proprie şi tot- 
odată a Treimii de Persoane Dumnezeieşti, ca bază. Sf. Duh este 
Memoria transcendentală a bazei Tatălui, purcederea, iar Spiri- 
tul-Fiul este Reproducerea-Asemănarea Cuvântul ce se înrudește 
cu Memoria Duhul, dar este aparte, ca o renaştere a Icoanei Ta- 
tălui. Memoria Duhul singur ar fi o Recunoaștere singulară de 
sine, dar totodată coexistența Cuvântului Spiritului este și o Re- 
producere a Conștiinţei Tatălui, de unde Cuvântul are taina dublă 
a refixării memoriei și a Reactualizării-Obiectului în sine, reîn- 
toarcerea la Tatăl. Duhul este Ieşirea din Tatăl, iar Fiul este Reîn- 
toarcerea în Tatăl, limbajul Spiritul naștere din Conştiinţă. De aici 
o metafizică mistică a realităţii absolute ce este în propriu spaţiu și 
în deschidere de propriu spaţiu, ce înseamnă Comuniune de sine, 
nu singularitate de sine, un Dumnezeu Treime, nu un nedefinit 
metafizic până la principiu în sine. Eul-Subiectul-Personalitatea 
este Supra-Spaţiu transcendental ce este totodată propriu spa- 
țiu-conținut, ca deschidere de Duh-Fiinţă Memorie dedublarea de 
Conștiinţă şi totodată ca Spirii-Sine substanţializare de Conștiinţă, 
triplare de Conştiinţă, fără să fie Altceva, ci o Unică Conștiinţă în 
Trei deschideri deodată de Conştiinţe Personale, ca Permanente 
de sine ce sunt proprii Formei absolute de sine, toate deodată și 
niciodată în lipsa vreuneia, în mod egal, ce nu se absorb, ci se 
transpun ca Unică transpunere de sine și totodată dincolo de sine 
a Aceluiași Sine. Mulţi s-au încurcat în evaluarea Treimii Dumne- 
zeiești, făcând ori subordonări, ori politeism-iriteism, ca trei 
Dumnezei. Dumnezeu este Unul, Personalitatea absolută care 
este Dumnezeirea deja definită în Sine, ce are în sine Persoa- 
na-Fiinţa-Dumnezeirea deodată și în mod egal, de unde deja Tria- 
da Personalităţii în sine înrudită cu Treimea peste sine a Aceluiași 
Sine. Taina Persoanei este Taina misticii. Persoana, deşi este Uni- 
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citatea triadică de sine, nu este Singularitate de sine, ci totodată 
Comuniune de Persoane. O Persoană fără altă Persoană nu se 
trăieşte ca Persoană integrală, ci se Rupe-fărâmiţează pe sine ca 
devorare de sine în căutarea compensaţiei Altei Persoane. De 
aceea Un Dumnezeu Singular chiar pretinsă Persoariă este fără 
Trăire Personală și imanent chiar sieşi. Doar Un Dumnezeu Per- 
soană în Trei Persoane de Sine este Un Dumnezeu Comuniune în 
Sine și peste Sine accesibil Sieși și creaţiei. Ca mistică isihastă 
creştină, fără baza Persoanei în Comuniune de Persoane egale, 
nu se poate vorbi de o mistică cu adevărat creștină, de Împărtășire 
a creaţiei de Dumnezeu fără amestecare fiinţială în care cade pan- 
teismul metafizic. Un Dumnezeu de esență Persoană în comuniu- 
ne-Unire cu alte Persoane nu se amestecă fiinţial, deşi sunt Deofi- 
inţă ca Persoană, Persoana fiind Unicitatea proprie a Aceluiași 
fond de Persoană în sine, Personalitatea Fiinţială Unică absolută. 
Mistica-Uhnirea nu este Fiinţială, că înseamnă absorbire-anihilare 
reciprocă, ci este Personală, în care esenta nu este Fiinţa, ci În- 
treaga Persoană în care Fiinţa este Împărtășibilă, dar nu absorbită. 
Tocmai păstrarea Fiinţei proprii dă specificul Transfigurării, de 
Transmutare a Celuilalt în Celălalt, ca Permanentizarea de sine în 
Celălalt, nu absorbire Desfiinţare în Celălalt. Personalizarea este 
esența misticii creștine, în care nu Desființarea este mobilul, ca 
amestec fiinţial, ci Înființarea Personală în Înființarea altei Persoa- 
ne. Şi teologia, de frica amestecului ființial dintre Dumnezeu și 
creație, desparte aproape imanent-inaccesibil cele două Fiinţe de 
Dumnezeu și de creaţie. Creaţia se Împărtășește de Fiinţa Lui 
Dumnezeu ?... Teologia, pe baza considerării Fiinţei ca esenţa 
Dumnezeirii, nu afirmă aceasta, că se cade în panteism, în amestec 
substanţial dintre Dumnezeu și creaţie. De unde intermediarul Ha- 
ric al Energiilor necreate ce totuși ne Împărtășeşte de Dumnezeul 
Necreat, dar nu de Fiinţa directă a Lui Dumnezeu. Mistic conside- 
rându-se Persoana esenţa Dumnezeirii, se deschide posibilitatea 
Comunicării directe cu Dumnezeu, chiar peste cea Harică, ce nu 
amestecă Fiinţele, fiind înglobate în Integralitatea Persoanei ce 
conţine Fiinţa de neamestecat şi neabsorbit. Harul ne dă o Mistică 
energetică dintre Dumnezeu și creaţie, iar Intercomuniunea di- 
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rectă Personală este în Asistenţa Harului, dar în Deofiinţa Persoa- 
nei ce nu amestecă Fiinţele ce sunt în interiorul Persoanei. Noi, 
cei căzuți din perfecțiune de Rai, ne-am pierdut Persoana ca evi- 
denţiere, Sufletul trecând în umbră şi în orbire, rămânând ca Indi- 
vidualitatea Corp-energii, Psihic mental, informaţie de Psihic 
Transcendental pur Sufletesc. Psihicul Transcendental Conștiința 
directă de Suflet noi nu o mai avem în Conștiinţă de sine, ci prin 
Intermediul Psihicului de ordinul doi, al Mentalului specific realității 
energetice corporale. De obicei se confundă Psihicul Mental-Mintea 
cu însăși Conştiința Psihicul Transcendental de Suflet. De asemenea, 
se desparte Psihologia de Creier de Mentalul în sine, Mintea-Raţiu- 
nile. În „Memoriile unui Isihast” noi am insistat mult pe definirea 
acestora. Individualitatea Corp-Energii la rândul ei este Triadă de 
sine, ca Energie directoare-Informaţie, Mentalul în sine, Raţiunile 
mecanice, Legile în sine, apoi ca energie mobilă, un fel de vital tot 
mecanic, ființa energetică și ca energie concretizată-condensată, 
Materia-masa fizică pe care o știm noi. În Corpul nostru Individual 
aceste Trei Permanente Energetice de asemenea nu se amestecă și 
nu se transformă una în alta, energiile informatice legislatoare 
rămânând ce sunt, indiferent de combinaţiile chimice. Acest Men- 
tal stabil Permanent noi îl legăm de Amintirea Supra-Mentalului, 
Psihicul Transcendental pur Sufletesc dincolo de Legi și informaţii 
mecanice. De unde confundarea Psihicului Mental cu Sufletul însuşi 
până la legarea cu Psihologia Psihicul de Creier. Mistica trebuie să 
facă deosebirea clară dintre Psihicul Transcendental Sufletesc și 
celelalte Psihicuri, cel Mental pur şi cel Psihologic de Creier Trup 
fizic. Multe mistici le amestecă de le fac ghiveci până la falsificarea 
şi mistificarea lor. De aici, după cădere Mistica Harică Energetică 
Divină este cea mai de trebuinţă și cea mai apropiată condiţiei 
noastre decăzute pe planul predominant energetic mental-psiho- 
logic. Teologia are prioritate în acest sens de a pune accent pe 
Mistica Harică, a relaţiei Lucrătoare energetice dintre Dumnezeu 
şi creaţie. Mistica Isihastă aspiră la mistica pură de Rai a Întâlnirii 
Personale cu Dumnezeu, ce pentru noi cei căzuţi nu mai este po- 
sibilă decât prin Restabilirea Harică Hristică. Mistica isihastă are și 
mistică energetică de Corp, dar aceasta nu este o mistică de sine, 
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ci ca traducere a misticii propriu-zise de suflet prin care se face co- 
municarea, Unirea cu Dumnezeu. Trupul participă datorită Sufle- 
tului la cele Dumnezeieşti. Corpul este informaţie de mișcări ale 
Sufletului și mistica Corpului este o informaţie despre mistica deja 
de Suflet ca mistică între Persoane reale și obiective, doar Persoa- 
nele fiind capabile de Comunicabilitate fără amestecare și absorbire. 
Dacă Dumnezeu este Fiinţa Unică Dumnezeiască Necreată, iar 
Creaţia Fiinţă creată, nu este posibilitate de comunicabilitate fiin- 
tială între Dumnezeu și creaţie, ci se cade în panteism, ori se cade 
în imanenta Neîntâlnirii niciodată dintre creaţie și Dumnezeu. De 
unde intermediarul Har energiile tot Necreate, dar altceva decât 
Fiinţa însăși, prin care se poate participa la cele Fiinţiale totuși, 
dar nu direct. Ca mistică în care esenţa este văzută ca Personalita- 
te Fiinţială în care Fiinţa este deja Persoană, nu se mai pune pro- 
blema amestecului Fiinţial, ci a Comunicabilităţii Personale ce 
schimbă situaţia. Fiinţa ca simplă Substanţă transcendentală tinde 
la amestec de Fiinţă, înglobată în Persoană are alte deschideri de 
Împărtăşire Personală fără absorbire fiinţială, și totuși la participa- 
re, nu la Impersonalismul fiinţial, ci tocmai la Personalitatea 
Fiinţială ce înseamnă altceva, fără trânsformări de Fiinţă, ci ca 
transfigurări fiinţiale ce sunt Chip-lcoană de Persoană ce nu se 
rupe și nici nu se pierde. Mistica Persoanei în Comuniune de Persoane 
integrale este o mistică ce nu poate cădea niciodată în panteism și 
nici în magia unor energii ce se manipulează pe dominări de pu- 
teri în raționamente contradictorii. 


8. 


Mistica isihastă pune problema a însăși esenței Fiinţei, care în 
mod creștin este Persoana. Chipul de Dumnezeu este Persoana, 
de aceea Dumnezeu este Treime de Persoane-lpostasuri. Persoa- 
na în sine însuși nu este o esenţă singulară, ci este o Personalitate 
Fiinţială proprie vie și deplină ce are deja în sine tot complexul de 
Persoană, mișcarea și limbajul transcendental. Fiinţa în sens 
creștin implică Persoana și Persoana implică Fiinţa. Doar simpla 
Fiinţă metafizică este un Impersonalism ambiguu. De aceea noi ca 
mistică facem o lărgire ce nu contrazice nici teologia, nici metafi- 
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zica, prin denumirea de Personalitate Fiinţială Ce le transfigurează 
pe amândouă. Dumnezeul creștin nu este doar un Principiu 
Fiinţial, ci este Taina Treimii de Persoane a Unicei Personalităţi 
Fiinţiale ce este însuși Dumnezeu. Ca mistică Dumnezeirea la fel 
este ambiguă, încât noi numim Dumnezeirea însuși Dumnezeu. 
Personalitatea Celor Trei Persoane Dumnezeieşti este Însuși Dum- 
nezeu Unic și total. Persoanele sunt Dumnezeirea, iar Dumnezeu 
este Deofiinţa Celor Trei Persoane Dumnezeiești. Persoanele sunt 
Dumnezeiești datorită Fondului-esenţei de Dumnezeu care este 
Personalitatea Fiinţială, însăşi Originea Necreată. Tatăl este Per- 
sonalitatea Fiinţială Fondul de Dumnezeu însuși și Deoființa 
Tatălui este Unicitatea Dumnezeieștilor Persoane Treimice. Dum- 
nezeu şi Persoana este Același fapt. Psihologia și metafizica nu 
pot da o definiţie Persoanei, de unde ambiguitatea că ar fi o Rea- 
lizare Fiinţială, ce pare un evolutionism mascat, de neadmis în 
creștinism. Chipul de Dumnezeu Personalitatea în Sine, care este 
totodată Treime de sine, ne dă o analogie și o corespondenţă de 
definire reală a Realităţii de Persoană. Persoana nu este un rezul- 
tat produs al unei Fiinţe nedefinite impersonală în sine însăşi, ci 
este însăşi esența fondului Fiinţei, datorită realității de Persoană 
origine fiind posibilă realitatea de Fiinţă, ce înseamnă Viu Perso- 
nal. Fiinţele naturii de asemenea sunt Viuri individuale, nu un Bio- 
logic impersonal ce se realizează în individualități fiinţiale. Mistica 
şi religia altfel pun problema, a esenței Fiinţei însăși, Fiinţa având 
deja o Memorie fiinţială ce înseamnă deja Personalism. Așa, 
Fiinţa nu este prin sine însăși fără baza Persoanei însăși pe arheti- 
pul căreia este ca Fiinţă Viu individual. Metafizica creștină, mai 
mult, nu vede realitatea pe nivele-planuri, ci le vede Trinitar în De- 
odată Prezenţă, dar nu amestecată și niciodată în lipsa vreunuia. 
Filosofia nu merge mai departe de „a fi". Dar „a fi” poate fi în mul- 
te moduri. Mistica și religia pornesc de la esenţa lui „a fi" a Fiinţei, 
de la Forma Fiinţei care este Arhetipul Fiinţei, care este Dumne- 
zeu Însuși, Chipul de Persoană însăși. Persoana există datorită Lui 
Dumnezeu deja existent ca Dumnezeu, de unde Dumnezeu este 
însăși Persoana absolută și Persoana este însuși Dumnezeu. Dum- 
nezeu Persoana absolută este totodată în deschidere de Dumne- 
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zeire de Dumnezeu, această Dumnezeire fiind Treimea de Persoane 
Dumnezeu, nu ca Trei Dumnezei, ci ca Trei Persoane Dumneze- 
iești ale Unicei Personalităţi Unicul Dumnezeu. Unul este Dumnezeu 
Chipul în sine, care este însăși esența Dumnezeirii ca deschidere 
în Trei Persoane Dumnezeiești. Ca isihasm, facem aceste mențiuni 
uneori cu repetare, pentru evidențierea specificului pur isihast 
creştin al misticii isihaste. Aici se lărgește sensul creștin al Fiinţei 
teologice fără să contrazică teologia. De la Fiinţă până la Per- 
soană poate fi un drum lung de evoluții și deveniri ce nu mai în- 
seamnă creștinism. Ca mistică, esenţa este Personalitatea Fiinţială 
Dumnezeu datorită căreia este Dumnezeirea Celor Trei Persoane 
într-un Singur Dumnezeu. 


9, 


În acest sens Persoana este Chip de Dumnezeu, ceea ce în- 
seamnă că în creaţie Sufletul ca Chip de Dumnezeu este Chip de 
Persoană. Persoana este Personalitatea fiinţială în specific pro- 
priu, unicitate triadică de sine, Entitate proprie în triplă deschide- 
re de sine, Eu-Duh-Spirit. Ca limbaj obișnuit, noi facem confuzii 
între individualitate și Persoană şi Personalitate. În sens pur 
creştin, Sufletul este Persoana, Corpul energetic este Individualita- 
tea, iar întrepătrunderea Suflet-Corp este Personalitatea Om. Su- 
fletul ca esență este deja Personalitate Fiinţială, ca Triadă de sine, 
dar ca Realitate Integrală Omul este Unitatea Suflet-Corp. Într-un 
fel, mai ales după cădere, se poate vorbi de două Personalităţi ce 
nu se amestecă, nici nu se despart, ci se întrepătrund. O Persona- 
litate Fiinţială Originală Sufletul însăși Triada Transcendentală 
Chip de Dumnezeu transpus în Chip de creaţie, ca Personalitate 
Fiinţială proprie de creaţie, apoi de o Personalitate Integrală a to- 
talului Suflet-Corp, ce la noi se traduce ca Trup Sfânt, înduhovni- 
cit, desăvârşit. De aici mistica creștină are ce nu are nici o mistică, 
are Icoana Om de creaţie, Trupul sfânt Înviat. Toate misticile ne- 
creştine privesc mistica în Reîntoarcerea de la Corpul fenomenal 
energetic iluziv și păcătos la starea de Spirit în sine prin anihilarea 
Corpului ca o pretinsă depășire a lui, ca un fel de spiritualizare în 
sine ce se traduce și ca spiritualizare a Corpului în sens de contra- 
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zicerea lui. Misticile necreştine au şi ele paradoxul lor, că o dată 
pornesc de la Spirit fără Corp care își confecţionează Corpurile 
succesive de manifestare de Corp, ca o Școală a Spiritului de a se 
cunoaște pe sine însuși în contrast cu o lume nespirituală corpo- 
rală, şi încă o dată ca aspiratie de Trezire din lumea corporală. 
Corpul astfel este considerat un instrument spiritual cu sens de 
spirit, de evidenţiere de Conștiinţă de Spirit. Mistica creștină are 
cu totul altă viziune. Sufletul Spiritul nu are nevoie de Corp-mani- 
festare energetică să se Conștientizeze pe sine ca Spirit, Sufletul 
având în sine deja Persoana Chip Triadic propriu ca manifestare 
pur spirituală. Corpul nu este Instrument al Sufletului, ci este ema- 
natia mișcărilor de Suflet, ca o realitate de ordinul doi ce este în 
noi normal și de la sine, ca o strălucire harică de creaţie, ca o pre- 
lungire de Viaţă de Suflet în sine. Corpul nu este concretizarea de 
limbaj-viață de Suflet, ci o umbră-ecou a Vieţii-limbajului deja exis- 
tent în Sufletul Viu. După cădere se despart cele două realități ce 
sunt totodată Suflet-Corp și se văd produsul reciproc. Trebuie re- 
constituit Chipul de creaţie integral așa cum a fost creat de Dum- 
nezeu, ca Chip de Rai, nu confundat cu Chipul deformat după 
cădere. După revelaţia Scripturii, nu este creat Sufletul care aces- 
ta să evolueze în Corpuri diferite până la Trupul de Om cum îl 
avem noi, Omul este creat integral şi deodată Suflet-Corp și 
această Unitate este Omul. Aici nu este vorba de instrumentul cor- 
pului care să fie folosit de către Suflet. În „Memoriile unui Isihast” 
şi „Iscusinţa Trăirii Isihaste” se vorbește despre Dihotomia Su- 
flet-Corp, nu ca polarizarea realităţii din metafizica greacă, Spirit 
și Materie. Dihotomia creștină nu este dualitate-contrariere-polari- 
zare, ci dublă transpunere deodată a unei realități Totale deja în 
sine, deschiderea dublă fiind pe arhetipul deja al limbajului Unic 
existent în deplinătate. Sufletul prin Triada de sine are deja mişca- 
re şi viață în tot complexul său si nu mai are nevoie de un Instru- 
ment corporal să se miște. Corpul este o realitate normală ce iese 
din Mișcările-Viaţa Sufletului, nu ca negativul Sufletului, de evi- 
dențiere, ci ca spontaneitate-strălucire-prelungire peste sine a 
existenței în sine. Corpul este Mărturia Sufletului, nu contrazice- 
rea lui. Corpul nu este negativul Spiritului, ci un Ecou al Glasului 
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de Spirit, care vorbind se produce şi ca energii Corp. Ca realitate 
în sine nu există polarizare pozitiv-negativ, ci Dublu-Pozitiv. Taina 
pozitivului de Suflet este Taina pozitivului de Corp energii. Poziti- 
vul de Corp nu este prin sine însuși, ci datorită celui de Suflet, de 
unde aparenta determinare a Corpului de Suflet. Determinarea 
noi o vedem ca necesitate, rațiune, mistic însă este vorba de o ur- 
mare firească a mișcării Viului de Suflet. Cauza este Originea și 
mișcările Originii nu sunt efecte, ci deschiderile normale ale Origi- 
nii, care nu este Origine datorită efectelor, ci datorită Sieși însăși. 
Efectele sunt Chipul Cauzei în transpuneri tot de Cauze, de unde 
orice Efect poate fi el însuși o nouă Cauză. Efectul este Asemăna- 
rea Cauzei, de unde înrudirea deofiinţială. În Suflet nu sunt cauze 
şi efecte în sensul energetic pe care îl știm noi, de calități și deter- 
minări. În Suflet triadic ca Viu de sine, mișcarea Conștiinței Eului 
fată de Duh-Fiinţă și Spirit-Sine este în totalitate, ca transpunere 
integrală, încât o mișcare a Duhului nu se face simplu efect în 
Conştiinţă, ci tot mișcare totală, mai mult, nu ca transformarea 
Duhului în Conştiinţă, ci ca dublă Conștiinţă totodată, Eul rămâ- 
nând Eu şi Duhul Duh, ca egale cauze şi efecte atât în sine, cât şi 
în partea cealaltă. În Suflet cauza nu se absoarbe în efect și invers, 
ci se dedublează totodată și efectul, și cauza, rămânând ele însele și 
totodată în mișcare peste ele. De aici Permanenţa și egalitatea ca- 
uzei cu efectul, fără să fie calităţi și determinări, ci mișcări în sine ce 
transpun toată realitatea cu toate calitățile deodată, deși în moduri 
diferite de transpunere personală. Noi nu mai putem concepe o 
astfel de realitate Transcendentală, de unde antinomiile şi parado- 
xurile pe care noi le acceptăm în baza unei logici de fond ancestral. 
Mistica nu este Iraţionalism, nici agnosticism, ci este Realitatea 
Concretă dincolo de cea aparentă. Este în noi certitudinea că Din- 
colo de lumea relativă este Lumea Permanentelor și a Întregurilor. 
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10. 
HAR-DARURI-LUCRĂRI-PUTERI-ENERGII NECREATE 


Toate acestea trebuie bine definite, ca să nu se confunde sau 
să se amestece, cum de obicei se face. Dumnezeu este Singura 
Realitate, dar în mai multe deschideri de sine totodată, nedespăr- 
tite, neamestecate, întrepătrunse. O dată este marea Deschidere 
ca Treime de Persoane-lpostasuri şi încă o dată ca Har-Energii ale 
mișcărilor Persoanelor Treimice. Persoanele Treimice sunt în De- 
oființa Unică Personalitatea Fiinţială Substanţa Transcendentală 
absolută, ce nu se împarte, nici nu se desparte, chiar dacă este în 
Trei Moduri deodată de Sine, ca Trei permanente triadice de sine 
şi Trei Persoane Treimice peste sine. Disputa palamită a dat 
răspunsul problemei, Dumnezeirea ca Fiinţă ce nu se împarte și 
ca Energiile Lucrărilor Fiinţei ce sunt Harul. Cele Trei Persoane 
Dumnezeieşti ca Duhuri-Spirite sunt una și Harul-energiile sunt 
altceva, deși exprimă aceeași realitate. Catolicii consideră Harul o 
Energie pură tot creată, care se face intermediarul de comunicare 
între Dumnezeu Cel Necreat și Creaţie. Prăpastia-imanenţa dintre 
creație şi Necreaţia Dumnezeiască este pentru teologii catolici de 
rezolvat doar printr-o Creaţie pură de prim ordin în creaţie, Harul 
creat, o energie superioară creaţiei obișnuite, ca o punte între 
Dumnezeu şi creaţie. Mistica isihastă Reprezentată de Sf. Grigorie 
Palama nu putea admite așa ceva, trăirile isihaste dovedind o în- 
tâlnire reală cu Dumnezeu, chiar ca Împărtășire Substanţială, nu 
doar convențională-virtuală. Harul sunt Energiile Necreate după 
teologia ortodoxă, Energii ce sunt emanaţia transcendentală a 
mișcărilor Fiinţei Dumnezeiești, ce nu sunt ruperi de Fiinţă și nici 
prefacerea Acesteia în energii, ci efectiv un produs energetic sub- 
stantial, dar de ordinul doi, ca o prelungire-Strălucire a Realităţii 
în Sine Personalitatea Fiinţială Dumnezeiască. Energiile sunt 
Mărturia Viului Fiinţial, nu ca Viul însuși, ci ca strălucire naturală, 
ca miracol produs nu de Viul direct, că ar fi transformare de Viu, 
ci produs de mișcările Viului care odată efectuate ca Viu pur, aces- 
tea emană o Sub-substanţă, adică o substanţă de ordinul doi, o 
Semi-substanţă, ce nu este prin sine ca substanţă, ci datorită 
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mișcărilor Substanţei propriu-zise, fiinţiale. Harul energiile ne- 
create au devenit o problemă teologică şi mistică, mai ales când 
s-a dezbătut în mod serios raportul dintre Dumnezeul creator și 
creaţia Sa, ca panteism sau creaţionism. Ce se înțelege mai puțin 
este faptul că, deși creaţia este după Chipul și asemănarea Lui 
Dumnezeu, raportul creaţiei cu Dumnezeu este în funcţie de Par- 
ticiparea reciprocă şi egală. Creaţia, dacă nu participă la propriul 
ei fond de Chip Dumnezeiesc, nu răspunde Lui Dumnezeu după 
firea sa, ci după o alta, contrafăcută. Condiţia de creaţie pune 
creația într-o situaţie aparte faţă de Dumnezeu. Dumnezeu poate 
comunica direct cu realitatea creată, creaţia însă, fiind creată, are 
nevoie de Îndumnezeire ca să se ridice la nivelul egal cu Dumne- 
zeu, ca să fie o comunicare egală între Dumnezeu și creaţie. De 
obicei se confundă fondul-Chipul Dumnezeiesc din Arhetipul 
creaţiei cu însăși natura Dumnezeiască a creaţiei, de unde panteis- 
mul. Creaţia are Chip-Model de Dumnezeu, Arhetip Dumneze- 
iesc, dar ea nu este ca și Dumnezeu, deşi este transpunere de 
Dumnezeu într-o nouă substanţă ființială efectiv creată. Creaţia are 
Conştiinţa vie a realităţii sale de creaţie, dar nu are Participarea 
Conștientă la cele primite în Dar de Naștere-creaţie. Creaţia este 
Conştiinţă Dăruită ce trebuie să Participe Conştientă la cele pe 
care le are în totalitate ca zestre. Dumnezeu este Conștiinţă prin 
Sine însuși și este totodată posesorul propriului fond în totalitate. 
Creaţia nu este Conştiinţă prin sine, ci datorită Celei creatoare, 
Îndumnezeirea nu este atât umplerea de Dumnezeu, care este na- 
turală, ci Participarea deliberată a creaţiei la Dumnezeire, într-o 
cunoaştere a Lui Dumnezeu prin proprie Conștiinţă de creaţie. 
Nu creaţia evoluează-devine la Conştiinţa de Dumnezeu, aceasta 
fiind Dăruită de la început. De obicei se consideră o evoluție spre 
Conștiinţă. Cunoașterea mistică nu este doar Conștiinţă de Dum- 
nezeu, ci şi Participare deliberată și devoţională a propriei Conşti- 
inţe deja deplină la realitatea Dumnezeiască în care se transfigu- 
rează. Nostalgia Trăirii depline a Dumnezeirii ne-a rămans adânc 
întipărită chiar și după căderea din Rai. După cădere, Cunoaşte- 
rea integrală ce este trinitară ca mistică-participare, ca teologie-re- 
ligie, ca metafizică-conștientizare, se rupe și se desparte, de unde 
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părerea noastră că una dintre ele le poate înlocui și absorbi pe ce- 
lelalte, când în fond trebuiesc toate deodată și neamestecate. Așa 
mistica se laudă că nu mai are nevoie de teologie, metafizica la fel 
reduce religia la Principii în sine şi unele teologii se cred suficiente, 
excluzând chiar și un minim de cultură. Căderea din Rai ne denatu- 
rează până la fărâmiţare de sine, ne umbreşte-întunecă tocmai 
Conștiinţa în sine însuși, Eul-Subiectul capacitatea de Participare 
Personală. Acest fapt ne dă impresia că noi creaţia suntem mai în- 
tâi evoluţie-devenire la Conștiinţă-Eu și apoi Cunoașterea. Creștinis- 
mul pe baza Revelaţiei nu admite evolutia-devenirea, căderea și 
păcatul fiind ceea ce ne afectează Conştiinţa, astfel după cădere fi- 
ind nevoie de Reluminarea Conștiinţei ca eliberare de păcat și de 
adausurile sale de subconștient și inconştientul degradării. Mistica 
isihastă creștină este revenirea la starea de Rai, de unde aparentele 
etape, care în fond nu sunt pe niveluri, ci trei direcții deodată. Une- 
le relatări despre mistica noastră creștină trasează drumul mistic ca 
trei urcușuri, curățirea-pocăinţa, iluminarea și unirea-mistica pro- 
priu-zisă. Ca isihasm acestea sunt văzute într-un anume specific: 
Pocăinţa ca revenire la Conștiinţa integrală Chip de Dumnezeu, 
umbrită de păcat, dar care există în sine deja, nefiind în fond o evo- 
luţie la Conștiinţă, ci Restabilire de Conștiinţă, restabilirea Hristică. 
Participarea prin proprie Conștiinţă, ca o punere în rezonanţă 
a mişcărilor propriei Conștiinţe cu Arhetipurile mișcărilor pure 
Dumnezeiești, ca Asemănarea creaţiei cu Creatorul, ca specific 
mistic creștin Îndumnezeirea-Înduhovnicirea, ce are alte viziuni, 
deosebite de simpla Iluminare a misticilor necreștine. Se face mult 
caz de Iluminare ca fond al tuturor misticilor indiferent de religii. 
Iluminarea este de două feluri, o Iluminare proprie de creaţie 
(regăsirea fondului pur de creaţie în corespondență-analogie cu 
Chipul de Dumnezeu pe Arhetipul căruia este creat, dar cu care 
nu este Consubstanţial ca în panteism, ci în corespondenţă arheti- 
pală) şi o Iluminare Dumnezeiască-Duhovnicească a Întâlnirii rea- 
le cu Dumnezeu însuși, ca stare faţă în faţă a celor Două Fonduri 
Asemănătoare ca Mod-Chip, dar nu ca esenţă fiinţială, creaţia fi- 
ind Fiinţă creată pe modelul Fiinţei Dumnezeiești, în analogie, dar 
nu în Identitate. Noi creaţia suntem Deofiinţă cu Dumnezeu ca 
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Model-Chip arhetipal, dar ca Fiinţă de creaţie suntem Creaţie 
pură. Căderea ne adaugă și un Chip fals, peste Chipul pur de 
creaţie, chipul căderii, imperfecțiunii. Noi devenind acest chip 
fals, trebuie să Revenim la Chipul pur de Creaţie și așa con- 
fundăm Iluminarea Dumnezeiască-Duhovnicească, 'o credem în- 
săși Iluminarea noastră naturală de Regăsirea propriei noastre re- 
alități de creaţie Chip de Dumnezeu, dar nu Însuși Dumnezeu. 
Deci Iluminarea Creştină are acest sens clar de Dublă Iluminare, o 
dată Regăsirea noastră însăși și încă o dată ca Întâlnire reală cu 
Dumnezeul Cel Adevărat Creatorul-Arhetipul. Așa Iluminarea 
noastră naturală este numită simpla Iluminare, dar Iluminarea mis- 
tică este numită Îndumnezeire Înduhovnicire. Fără acest specific 
nu se înţelege adevăratul fond mistic creștin al misticii isihaste. 
Poti ajunge la stări Paranormale, să-ți vezi propriul Suflet, ca Ilu- 
minare Spirituală, fără să te Întâlneşti cu Dumnezeu, de unde Au- 
to-divinizarea multor practici mistico-metafizice, care au real niște 
realizări spirituale, dar care sunt tot ale creaţiei, nu sunt Dumneze- 
iești în sine. Așa Buddha prin efort spiritual natural a ajuns la Ilu- 
minare, la Întâlnirea cu propriul Suflet, dar nu s-a întâlnit direct cu 
Dumnezeu, de unde confuzia că propriul Suflet este însuși Dum- 
nezeu. Mistica isihastă creștină merge mai departe, în dublă Ilumi- 
nare deodată și în întrepătrundere, ca Regăsirea propriului Suflet 
şi totodată ca Întâlnirea propriului Suflet cu Creatorul Sufletului 
Arhetipul său. Tot specificul misticii isihaste este această dublă Ilu- 
minare, de Întâlnire a Două Chipuri în corespondenţă, dar nu în 
Substanţă, de unde mistica Participării Coexistente Dumne- 
` zeu-Creaţie, nu a Absorbirii. În isihasm este Identitatea-Transfigu- 
rare, Împărtăşirea de Dumnezeu, fără transformarea Lui Dumne- 
zeu în creaţie și a creației în Dumnezeu. Taina acestei mistici este 
tocmai taina Persoanei în care este implicată Fiinţa ce nu se poa- 
te rupe sau absorbi, deși se poate Împărtăși. Noi creaţia ne facem 
Păriași totuși la Substanţa-Fiinţa Dumnezeiască nu prin transfor- 
mare în Fiinţă Dumnezeiască a creaţiei, ci prin Participarea în Cadrul 
Persoanei Fiinţiale, care are capacitatea de comunicare şi Îm- 
părtăşire fără desființare de Persoană, tocmai datorită Persoanei 
fiind posibilă Împărtășirea Fiinţială fără amestec, dar prin În- 
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trepătrundere. Misticile necreştine nu pot vedea o Unire mistică 
decât Fiinţială de absorbire în aceeași Substanţă-Fiinţă, altfel nu 
este o Unire adevărată. Taina Persoanei care este î însăși esenţa 
Fiinţei face ca Fiinţa să nu se piardă fiind ținută de esența Persoa- 
nei ce înseamnă Unicitate absolută, dar Vie Comunicabilă prin 
Triada de sine în care este Fiinţa. Așa Iluminarea în Creştinism nu 
este simpla dezvăluire de Fond Fiinţial Dumnezeiesc, ci este Parti- 
ciparea Integrală a Persoanei în care Fiinţa se Împărtășeş- 
te-Dăruiește Înființându-se în Creaţie, și Transfigurând Creaţia 
fără să se Absoarbă de către creație sau să absoarbă Ea însăși 
creația. Această Împletire-Întrepătrundere Fiinţială prin Comuni- 
care Personală este Taina misticii creștine. Aceasta se numește În- 
dumnezeire- Înduhovnicire, ce înseamnă altceva decât simpla Ilu- 
minare de Regăsirea propriului fond, ca egoism transcendental de 
Auto-închidere și Auto-Fiinţare. Fiinţa fără esența Persoanei este 
Auto-limitare sau pierdere-transformare, de neadmis în mistica isi- 
hastă creștină ce este Împărtăşire- Comunicare personală de În- 
trepătrundere-Înfiinţare- -Transfigurare-Dăruire-lubire reciprocă, 

păstrarea Fiinţei fiecăruia fiind tocmai esența misticii creștine. 
Fiinţa Dumnezeiască,și Fiinţa de Creaţie, de se amestecă sau se 
transformă una în alta, nu mai este creștinism, ci panteism și Ilu- 
minare Egoism transcendental, auto-limitare de sine. Persoana ca 
Triadă Fiinţială are deschidere în sine și peste sine, de unde fondul 
Iubirii Transcendentale ce este însăși esenţa lluminării creștine, ce 
nu mai este Singularitate de sine ca în panteism, ci Comuniune, 

Iubirea fiind Participarea absolută față de Celălalt. Comuniunea 
creștină nu absoarbe niciodată părţile într-o Singularitate de sine, 

ci le Permanentizează nu ca sine, ci fiecare pe celălalt, ca Înfi- 
inţare reciprocă și egală. Mistica nu este Unire în Aceeași Fiinţă, 

Singularitate transcendentală, ci este Înființarea Comuniune în 
Unicitatea Persoanei ce nu este Singularitate de sine, Persoana fi- 
ind ca esenţă Triadă de sine, de unde capacitatea Persoanei de 
Comuniune de Persoane Fiinţiale. Lumea din punct de vedere 
creștin nu este o Singularitate Fiinţială, ci o Personalitate Fiinţială 
în deodată Trei deschideri Fiinţiale Personale, de unde mistica-U- 
nirea nu mai este Absorbire Fiinţială, ci Participare Fiinţială Perso- 


118 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


nală, în Comuniune de Persoane, nu de Fiinţă nedefinită în sine. 
De aceea mistica creştină nu este Simpla Cunoaștere transcen- 
dentală până la un Impersonalism Fiinţial, ci este lubire-Comuniu- 
ne-Împărtășire prin Fiinţa Personală ce Trăiește pe Altă Fiinţă tot 
Personală în Înființare reciprocă, neamestecată şi egală. Persoana 
nu închide Fiinţa în Singularitate de Fiinţă, Persoana fiind tocmai 
Comuniune Fiinţială de sine și peste sine, ca Triadă Fiinţială de 
sine și Comuniune de Persoane din afară. Metafizica, sub pretex- 
tul de a nu limita realitatea, consideră Persoana închidere și de 
aceea o consideră inferioară Impersonalismului infinit. Așa ar fi 
dacă Persoana ar fi Singularitate de sine, dar în context creștin 
Persoana este Triadă în sine, este Deschidere în însăși esența 
esenței, ce nu mai înseamnă limitare, ci Deschidere Personală în 
Infinită realitate de sine. O Fiinţă Impersonală universală Infinită și 
nedefinită se mișcă în ea însăși și nu poate ieşi din ea însăși, fiind 
tot o limitare în propriul infinit nedefinit. O Fiinţă Personală, ce 
înseamnă Definită în ea însăși, are miracolul-Taina de a-și depăși 
propriul Infinit. Fiinţa este Deschiderea Persoanei, nu Persoana 
este Deschiderea Fiintei. Fiinţa nu are Persoana, ci devine, evo- 
luează la Persoană, pe când Persoana are în sine Fiinţa de la sine, 
încât Persoana este înaintea Fiinţei şi Originea Fiinţei. Metafizica 
Persoanei pune problema esenţei-esenţei ce nu mai este Fiinţa, Ci 
Persoana ce are deja în sine Fiinţa, fără nevoia de evoluţie deveni- 
re la Persoană. O Fiinţă absolută ce evoluează în sine nu este Per- 
fectul Absolut, de unde Persoana care are deja Fiinţa este acest 
Perfect total. Mistica isihastă creștină are Urcuș Duhovnicesc trini- 
tar: Pocăinţa ca Restabilire Hristică; Participare Personală Indum- 
nezeire; Învierea Veșnică, Înfierea şi Comuniunea cu Dumnezeu. 
S-a văzut că aceste trei nu merg pe rând, ci toate deodată şi în 
mod egal, toate fiind în legătură și în potenţare directă. Făcând 
Pocăinţă, rupându-te de Păcat prin Restabilire Hristică, începe de- 
ja în tine Îndumnezeirea, Umplerea de Har Divin, și totodată înce- 
pe Înfierea-Întâlnirea cu Dumnezeu ce înseamnă Învierea Veșni- 
că, Înființarea-Nemurirea-Dialogul Personal cu Dumnezeu. În 
misticile necreștine panteiste, în zare Dumnezeirea este Imperso- 
nală, însăși creaţia este o manifestare a Lui Dumnezeu însuși, este 
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un Monolog Transcendental. Cea creștină este Dialog egal și de- 
plin între Dumnezeu Participare în sine și creaţie tot Participare în 
sine. Dumnezeu nu este Oglinda Impersonală în care se oglin- 
dește pe sine ca manifestare de creaţie, iar creaţia cu sens de 
Ieşire și Întoarcere-absorbire. În creștinism, Dumnezeirea are deja 
Deplinătate proprie independentă de creaţie, fiind Treime de Per- 
soane și Har energii. Dumnezeu are deja Trăire proprie de Dum- 
nezeire pură. Creaţia este Transpunerea Acestei Deplinătăţi, încât 
și creaţia este proprie și Independentă Trăire de creaţie. Dumne- 
zeu Supra-Participă la creaţie şi creaţia la fel Supra-Participă la 
Dumnezeire. Creaţia are fond Chip Arhetipal de Dumnezeu, dar 
este Independentă de Dumnezeu și raportul cu Dumnezeu este în 
Dialog Supra-Participativ de Comuniune între Două Deplinuri ce 
găsesc real fiecare pe Celălalt ca Depășire de Sine, nu ca simplă 
Auto-Trăire. Îndumnezeirea este acest fapt de Rezonanţă între 
Trăirea proprie de creaţie și Trăirea proprie de Dumnezeire. În- 
dumnezeirea creştină nu înseamnă transformare în Dumnezeu a 
creației, ca în panteism, ci Trăire în proprie natură de creaţie a 
Trăirii Dumnezeiești, care și Aceasta la fel Trăiește participativ 
creaţia. Sunt Două Trăiri deodată și egale, Dumnezeu însuși Parti- 
cipă total în creaţie și creația Participă total la Această Participare 
totală Dumnezeiască. Este astfel un Dialog de Trăiri-Împărtășiri re- 
ciproce, neamestecându-se și neabsorbindu-se, tocmai Păstrarea 
propriei naturi Fiinţiale fiind Participarea reală. De obicei se con- 
fundă Independenţa cu Separarea și cu Libertatea. Creaţia depin- 
de de Dumnezeu, nefiind prin sine însăși, ci creaţie, depinzând de 
Creator. Dar creaţia este Independentă ca proprie Natură-Sub- 
stanță de Creaţie după ce a fost creată, ca Autonomie de Creaţie, 
ce nu înseamnă Separare, ci egalitate. Dumnezeu Dăruiește totul 
Creaţiei și prin acest Tot Creaţia este Independentă-Autonomă. 
lubirea este Acest Supra-Participativ. Libertatea de care se face 
atâta caz este inferioară Independenţei-Naturii proprii. Fără Inde- 
pendenţă nu este Libertate. O Libertate fără Independenţă este 
Răzvrătire. Independenţa este Spirituală directă, iar Libertatea 
este energetică Harică. Creaţia este Independentă de Dumnezeu, 
dar nu este Contrară Lui Dumnezeu, ci în Capacitate de Egalitate 
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Dialogală. Libertatea nu este contrară doar dacă Independenta 
este egală și în Dialog de Iubire. Când Iubirea Independentă Per- 
sonală nu mai Dialoghează cu Dumnezeu apare Libertatea Con- 
trară. De aici căderea și drama ei. Subterfugiul diavolesc al 
Libertăţii nu este real, căci Independenţa Dialogală lubitoare este 
înaintea Libertăţii şi Arhetipul Libertăţii. Separarea de Dialogul Iu- 
birii Independente Personal face Libertatea o Contrară chiar Inde- 
pendenţei, că devenind contrară apare Răsboiul ce exclude Inde- 
pendenta Celuilalt. Independenta produce Libertate și doar în 
această Ordine Libertatea este Armonioasă. Căderea este Schim- 
barea Ordinii Transcendentale, negativizarea-ruperea-despărţi- 
rea-moartea. Libertatea trebuie să aibă un Suport, ea nu poate fi 
prin sine însăși. Libertatea nu este Autonomie-Suficientă 
sieși-Permanenţă, ci Alegere. Alegerea-Libertatea în sens pur 
Creștin este Dăruirea. Doar Dăruind ești Liber cu adevărat-Inde- 
pendent. Și Dăruirea este Asemănarea lubirii-originea Dăruirii. 


11. 


Să nu se confunde Ordinea Transcendentală cu lerarhia. În 
Treimea Dumnezeiască de Persoane este Ordine Transcenden- 
tală, dar nu este lerarhie, Tatăl fiind Primul dar egal cu Sf. Duh și 
Fiul. Ordinea este Chip direct de Dumnezeu ca Origine și lubire, 
iar lerarhia este Har-energii Raţiuni Divine. Ordinea este în Viul 
direct de Spirit Suflet, ierarhia este în Viul energetic informaţio- 
nal-mental. Ordinea este Independentă în Coexistenţă și Comu- 
niune egală și deplină. lerarhia este Libertatea în Raţiunile de 
schimburi reciproce. Independenţa nu este raportare-schimb necesar, 
ci Împărtășire egală şi totală, lubire-Conştiinţă integrală. lerar- 
hia-Libertatea este fragmentară rațională în determinări. În Sufle- 
tul Independent Libertatea nu mai are rost, că Independenţa este 
mai mult decât toate Libertăţile și dincolo de ele. Libertatea este 
strălucirea deja a existenţei Independenţei. Independenţa este Re- 
alitatea în sine, iar Libertatea este Podoaba mișcărilor Indepen- 
dentei. Noi după cădere confundăm Libertatea cu Independenta. 
Aşa, filosofia greacă amestecă Spiritul-Independenţa cu Raţiuni- 
le-Libertatea, considerând esența Spiritului-Independenţei cu 
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Raţiune-Libertate. Spiritul este Conştiință totală Independenţă 
Personală, pe când Raţiunile sunt fragmente de Conștiinţă, de 
unde amestecul Perfectului cu Imperfectul la greci, de neadmis în 
creștinism. Să nu se confunde Ordinea-lndependenţa cu Regu- 
la-Legea-Libertatea. Ordinea este Morală în sine, pe când reguli- 
le-legile sunt ordinul doi ca prelungire a Moralei, ca Raţiuni de 
Morală. Morala este Virtutea în sensul pur creștin. Virtutea este 
dincolo de Bine și Rău, după cum Morala este dincolo de re- 
guli-legi. Virtutea-Morala este Conștiinţă-lubire-Independenţă în 
sine, pe când regulile-legile sunt Raţiuni-libertăţi limitate determi- 
nate. Conștiinţa nu este determinată de Raţiuni, de Libertate, fiind 
Permanenta Veșnică ce nu mai poate fi Altceva, Raţiunile-Liberta- 
tea sunt în funcţie de Altceva care poate deveni un Altceva Con- 
trar. A fi doar Liber presupune să fie Ceva Opus. De aceea Liber- 
tatea nu poate fi însăși esenţa realităţii, că Libertatea este 
Dualitate în Opoziţie, ce ar însemna că Dumnezeu El însuși este 
Coexistent cu Altceva Contrar sieși. Așa Libertatea este apanajul 
Ordinii-Independenţei ce este înaintea Libertăţii, ca Personalitate 
Fiinţială ce nu depinde de nimic Altceva, fiind doar Același Abso- 
lut, în Moduri de mișcare Personală-lpostatic,. Independenţa este 
mișcare naturală-firească ce depinde doar de acestea și prin aces- 
tea traducându-se multitudinea de Comunicări în sine şi peste sine. 
Libertatea-raţiunile-legile, dacă nu sunt în Forma Independenţei-fi- 
rescului, se fac pe sine Auto-independenţă care, neputând fi, se 
dualizează pe sine, de unde Contrariul Libertăţii. Aici este începu- 
tul lerarhiei, Independenţa fiind superioară și izvorul Libertăţii. Li- 
bertatea este doar datorită Independenţei și niciodată nu poate fi 
doar Libertate fără Independenţă. Sufletul este lerarhic faţă de 
Corpul dependent de Suflet. Sufletul este Independenţa și Corpul 
este Libertatea. Libertatea-Corpul în dependenţa Sufletului-Inde- 
pendenței nu este Contrară. Căderea contrariază Libertatea doar 
după ce se face deja afectarea Sufletului-Independenţei, despărțirii 
de Dumnezeu Ordinea Absolută. Căderea desparte Independenţa 
de Libertate. Independenţa-Conștiinţa-Sufletul se Umbrește-Or- 
beşte și atunci Libertatea se Auto-Independenţiază, fapt ce nu-i 
este în fire, de unde Ruperea-dualizarea Libertăţii în Opoziţie Bi- 
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ne-Rău. Libertatea este Mintea-Corpul, iar Independenţa este 
Conştiinţa Sufletul, încât Libertatea Corpul trebuie să se Închine 
Independenţei. Libertăţile rupte de Independenţa în sine devin Li- 
bertăţi Negative. În mistica Isihastă este de mare importanţă deo- 
sebirea acestora, astfel se fac amestecuri şi confuzii dintre cele 
mai grosolane. Anormalităţile mistice sunt datorită nediscernerii 
sănătoase a realităților contrariate de cădere. Malefismul-magia 
neagră, diavolismul de aici derivă, de la conflictul negativurilor. 


12. 


Creaţia prin Actul creaţiei este deja o Împărtășire de Dumne- 
zeu, dar aceasta nu este de ajuns fără Împărtășirea Personală Par- 
ticipativă de Dumnezeu. Creaţia este fond-model-Chip de Dumne- 
zeu, dar fără Acel viu Personal de Răspuns, este o creaţie 
mecanică, o simplă manifestare de Creator. Această Participare 
Personală a creaţiei fată de Creator este Îndumnezeirea. Partici- 
pând prin Integritatea capabilităţii de creaţie la Cele Dumneze- 
ieşti, este o adevărată Împărtășire de Dumnezeu. Noi suntem pe 
Arhetipurile Cuvântului-Logosului Fiului Lui Dumnezeu, avem 
Chipul Lui Dumnezeu, avem în corespondenţă și analogie toate 
capacităţile de complex Dumnezeiesc, teologic zis suntem în Po- 
tență de Îndumnezeire. Dumnezeu este și în Potenţă, și în mani- 
festare proprie totodată Dumnezeire ca Treime de Persoane și 
Viaţă Personală și inter-Personală. Creaţia are Potenţa prin „Am- 
prenta Chipului de Dumnezeu" transpus în modelul-Chipul de 
creaţie, dar nu are manifestare proprie față de Dumnezeu, că este 
Dăruire de creaţie. Noi avem Chip de Dumnezeu, dar nu suntem 
Îndumnezeiţi doar prin Acesta. Ne trebuie Participarea noastră 
proprie cu Chipul nostru de creaţie să Dialogăm cu Dumnezeirea 
prin care ne Îndumnezeim cu adevărat. Creaţia are în sine pe 
Dumnezeu ca fond de creaţie, dar nu are acordarea propriei 
mișcări cu mișcările Dumnezeiești. Creaţia este creaţie pe baza 
Lucrărilor Lui Dumnezeu, dar apoi este o mișcare Independentă 
proprie, alta decât cea pur Dumnezeiască, altfel ar fi un panteism 
în care nu se mai deosebește creaţia de Dumnezeu. Creaţia o dată 


NEVOINTELE. ISIHASTE 123 


creată, este o Realitate Independentă şi coexistentă cu Dumne- 
zeu, Înrudită cu Dumnezeu prin Chipul de Dumnezeu din creaţie. 
Transpunerea Chipului de Dumnezeu în creaţie nu este însă o Imi- 
tare sau o simplă Proiecţie, că ar fi panteism. Dumnezeu creează 
efectiv o Nouă Mișcare-Limbaj pur de creaţie, capabil de Dialog 
cu Limbajul pur Dumnezeiesc. Creaţia astfel este o Realitate ce 
are Chip de Dumnezeu, dar mai are și Chip propriu de creaţie, 
altfel creaţia ar fi tot Dumnezeu. Creaţia are și Chipul său Perso- 
nal de creaţie ce are Potenţe de manifestare proprie în proprie 
Natură de creaţie și cu proprie natură de creaţie ca Dialog peste și 
dincolo de creaţie. Chipul de Dumnezeu este deplin, dar totodată 
Acesta se face Arhetip Chipului creat din creaţie. Este în creaţie o 
dublă deschidere, de Dumnezeu în creaţie şi de creaţie în Dumne- 
zeu. De aceea Sufletul de creație este dublu Chip Împletire de 
Chip direct de Dumnezeu ca Arhetip și Chip creat de creaţie, ca o 
Prefigurare a Întrupării Hristice, care aici este nu de ordin Per- 
soană, ci de ordin Fiinţial al Logosului, ca o „Înfiinţare a Logosului 
în creaţie”. În Actul creaţiei Chipul de Dumnezeu se „Înființează” 
în creaţie „Înfiinţând” Creaţia, pe când în Întruparea Lui Hristos 
lisus se face o Întrupare directă a Persoanei directe a Fiului. Sf. 
evanghelist loan ne descoperă pe Fiul-Logosul Hristos ca Asemă- 
narea directă a Treimii Dumnezeiești, în care este tot Limbajul 
Dumnezeirii, de unde Cuvântul ca Numirea Transcendentală, Cel 
care se face „Făcător a toate”. Așa Lucrările creaţiei sunt pe Ar- 
hetipurile Cuvintelor Logosului-Fiului: „a Zis și s-a făcut”. În 
creație Logosul-Cuvântul „Înființează” creaţia, Împletindu-se di- 
rect cu creaţia. Adâncurile Fiinţei Dumnezeiești se Revarsă și se 
fac Creaţie, dar nu într-un „Gol”, ci într-unul „Plin” de creatie. 
Aici este Taina creaţiei. Logosul care are tot Limbajul Adâncurilor 
Fiinţiale directe de Dumnezeu se „Înființează” într-o Fiinţă de 
creaţie, dar nu prefăcându-se în Fiinţă de creaţie, ci împletindu-se 
cu o Fiinţă pe care o creează efectiv care să „Întrupeze” Logosul. 
Deci de la Origine creaţia este deja o „Întrupare” Hristică, dar în 
alt mod de deschidere, căderea impunând și o Intervenţie ex- 
cepțională de Întrupare, nu doar Fiinţială, ci și Personală. Creaţia 
este creată ca „Înfiinţare"-prefigurare de Întrupare, care urma ca 
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Urcuș-Creștere până la Unirea Personală ca Îndumnezeire. Crea- 
tia în Rai nu era gata Îndumnezeită, deși avea Chip Perfect de 
Dumnezeu şi Chip Perfect de creaţie ce nu căzuse. Indumnezeirea 
este „Unirea-Participativă Personală” de creaţie cu Persoana di- 
rectă Dumnezeiască. Așa și în Rai trebuia să fie „O Întnipare Hris- 
tică Personală” în Persoana totală de Om, dar direct, cum zice Sf. 
Simeon Noul Teolog, fiecare trebuind să fie „o Maica Domnului" 
peste care să coboare Sf. Duh, prin care să se Întrupeze real Per- 
soana Logos, care este deja „Înfiinţat" de la creaţie în creaţie ca 
Chip de Dumnezeu, trebuind și Întrupat ca Îndumnezeire. Ca mis- 
tică creștină, se face astfel delimitarea, dar nu despărţirea, între 
Chipul de Dumnezeu existent deja în creaţie ca Bază-Arhetip și 
Chipul de Participare Personală a Chipului de creaţie faţă de 
Dumnezeu ca Dialog Inter-Personal. Mistica creștină nu este o În- 
trepătrundere Fiinţială impersonală ce amestecă Fiinţele, ci este o 
„Înfiinţare-Întrupare" Personală ce implică Fiinţa în Persoană, ce 
nu mai amestecă Fiinţele, ci le Împărtășeşte prin Persoana care 
nu se amestecă niciodată cu altă Persoană, deși se poate Uni Per- 
sonal. Căderea impune o Unire Personală a Persoanei Logos 
Hristos cu Persoana Om într-un mod excepţional, pe care trebuia 
să o facă Omul în Rai, Îndumnezeindu-se Omul în Dumnezeu, nu 
Întrupându-se înainte Dumnezeu în Om. De aceea Hristos este şi 
Noul Adam care face ce nu a făcut Adam, face Îndumnezeirea 
Omului prin Întruparea Personală directă în Persoana Om, ca așa 
să rămână o reală Întrupare a Lui Dumnezeu în Om. Căderea a 
inversat Ordinea Dumnezeiască pe care Hristos o Restabilește. 
De aici tot fondul misticii creștine, ce este Același de la creaţie, în- 
trerupt de cădere, dar Refăcut de Excepţionala Întrupare Heristică, 
de unde toată mistica creştină este Persoana Hristică ce este în 
Dublă Prezenţă în creaţie. Este o dată ca Arhetip Fiinţial prin care 
este posibilă Fiinţa de creaţie și încă o dată ca Unire Personală 
Hristică prin care ne Restabilim și ne Îndumnezeim, ne Unim Per- 
sonal cu Dumnezeu. Isihasmul este această mistică Hristică dublă. 
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13. 


Ca mistică isihastă noi definim Sufletul ca Dublu Chip, Chip de 
Dumnezeu direct Împletit cu Chipul de creaţie, dar nu ca două 
Chipuri, ci Un Singur Chip ce are în el Cele Două Chipuri, care 
Acestea în Întrepătrundere dau Chipul propriu-zis de creaţie. Chi- 
pul de creaţie nu este doar Esenţa Chipului de Dumnezeu, cum 
afirmă celelalte mistici, și nu este nici doar Chip singular de 
creație complet străin de Dumnezeu. Chipul real de creaţie este 
Împletirea egală și totală dintre Două Chipuri, Cel de Dumnezeu 
total și Cel de Creaţie ce se „Înfiinţează" prin Chipul Fiinţial Dum- 
nezeiesc. Așa, Chipul de Suflet este prefigurare de Întrupare Hris- 
tică, ce are Creştere spre Îndumnezeire reală, ca Unire Inter-Per- 
sonală. Persoana Hristică nu este un Adaus sau o Necesitate după 
cădere, este fondul și mersul primordial al creaţiei, inversat de 
cădere, dar Restabilit de Întruparea Hristică directă omenească. 
Teologia a fost foarte precaută în afirmaţii, dacă este o Deofiinţă 
a creaţiei cu Dumnezeu, sau doar o Analogie-Corespondenţă cu 
Dumnezeu. Şi una, și alta sunt necreștine. Creaţia nu este Aceeași 
Fiinţă Dumnezeiască, dar nici lipsită de Fiinţa Dumnezeiască. 
Creaţia are toată Fiinţa Dumnezeiască prin Logosul ce se face „În- 
ființarea" Fiinţei de creaţie, care nu se amestecă, dar nici nu stă 
imanentă, ci se Împleteşte-Întrepătrunde ca o prefigurare de 
Unică Fiinţă ce are în sine Două Fiinţe egale și neamestecate, ca 
în Persoana Hristică Unică ce Unește Cele Două Persoane de 
Dumnezeu și de Om fără amestecare, în Împletire Transcenden- 
tală. Creaţia nu are Fond de Simplu Chip de Dumnezeu doar, ci 
are Fond de Împletire de Chip de Dumnezeu cu Chip de creaţie. 
Sufletul nu este doar Chip de Dumnezeu, ci și Chip de creaţie, dar 
nu ca două Chipuri, ci în Mistica Unui Singur Chip Suflet de 
creație, Dublu Chip de Dumnezeu și de creaţie. Așa Fiinţa de 
creație nu se poate confunda cu Fiinţa de Dumnezeu, fiind Două 
Ființe deosebite, dar care se au Unele pe altele în proprie Fiinţă, 
fiind o Coexistenţă de Fiinţe în Fiinţa Personală de Dumnezeu şi 
de creație. De aceea toată Taina misticii şi teologiei creștine este 
Taina Persoanei care are Fiinţa Unică Personală în Împletire de 
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Persoane Fiinţiale ce nu amestecă Fiinţele și nici nu le desparte, ci 
se „Înființează“ reciproc, făcându-se Fiinţă Personală prin Fiinţa 
Celeilalte Persoane, ca O Deofiinţă Personală. Creaţia nu este 
Deofiinţă cu Fiinta proprie Dumnezeiască, dar este „Infiinţă” prin 
Fiinta Dumnezeiască, ce înseamnă că Fiinţa Personală de creaţie 
este Împletire de Fiinţă Dumnezeiască și Fiinţă de creaţie, această 
Unire Dublu-Fiinţială fiind Fiinţa de creaţie, care are în Sine 
Fiinţa-Chip de Dumnezeu, dar nu se confundă una cu alta. Creaţia 
este totodată astfel Deofiinţă și Nedeofiinţă cu Dumnezeu, fiind 
Înființare prin Fiinţa Dumnezeiască și fiind și Fiinţă proprie de 
creaţie, dar nu doar una sau alta, ci Această Unire de Două Infi- 
ințări este propriu-zis Fiinţa de creaţie, care Aceasta Dialoghează 
apoi cu Dumnezeu, ca Persoane proprii Fiinţiale. De aici și pro- 
blema Harului ca bază a Unirii creaţiei cu Dumnezeu sau ca 
Strălucire a Unirii deja cu Dumnezeu. Logosul-Fiul Lui Dumnezeu 
deja Unește Fiinţa de Dumnezeu-Chip cu Fiinţa-Chip de creaţie. 
Harul este Exterior Fiinţei, este emanaţia mişcărilor Fiinţei. Harul 
este Cel ce se Împletește și face spiritualizarea Corpului-Minţii. 
Creaţia este Lucrarea directă a Lui Dumnezeu în dublă deschide- 
re, ca Chip de Persoană-Suflet și ca Chip energetic Haric ca lume 
corporal-materială, Chip de Har. Sufletul Împletire de Dumnezeu 
şi Chip Spiritual creat este propriu-zis creaţia Lui Dumnezeu, iar 
Harul intră în proprie Lucrare după ce Lucrarea Personală deja 
s-a făcut, ca prelungire a mișcării de Duh. Creaţia nu este ceva în 
Plus de Dumnezeul Cel Absolut și Total, dar este Un Altcumva, ca 
un mod de deschidere a Lui Dumnezeu însuși dincolo de El însuși. 
Creaţia nu este o simplă manifestare mecanică de Dumnezeu în- 
suşi, este mai mult decât o Voinţă, este o Auto-Depășire. Dumne- 
zeu nu creează din necesitate de a se evidenția pe Sine ca fată de 
un contrast. Dumnezeu are deja propria evidenţiere ca Treime de 
Persoane şi Har. Noi confundăm Vointa cu Creaţia şi Gândirea. 
Creaţia este o Capacitate ce mobilizează Voința și Gândirea, dar 
nu este produsul acestora. A Crea este doar Al Lui Dumnezeu Cel 
Necreat. Dacă și noi ca Asemenea Lui Dumnezeu Creăm ceva, 
prin faptul că suntem Creatură, Creăm prin Creaţia deja existentă 
a Lui Dumnezeu, nu ca o creaţie directă de creație. Noi creaţia nu 
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ne putem crea pe noi înșine, ci datorită Dăruirii de Creaţie apoi 
suntem capabili să ne Manifestăm în mod propriu de creaţie. 
Dumnezeul Cel Necreat creează efectiv Creaţia care nu a fost şi 
care Este prin Dumnezeu Creatorul. Creaţia cea creată creează la 
rândul ei o Realitate de creație ca Răspuns al Fondului propriu de 
creaţie față de Creator şi față de sine însuși. Spiritul în sine este 
„Înființare”. Conștiinţa este Permanentă Înființare de proprie 
Fiinţă, de unde esenţa Fiinţei este Conștiinţa-Persoana ce-și Înfiin- 
țează propria Fiinţă, ca Viu de Fiinţă. Fiinţa fără Persoană nu are 
Conştiinţă de Sine însuși și nici mișcare-Limbaj de sine. De aceea 
în creștinism Fiinţa este inclusă în Triada Persoanei. Persoana 
este Deplinul prin Sine însuși, în care miraculos se cuprinde pe 
sine însuși prin proprie Conştiinţă, se deschide pe sine însuși prin 
propria Conştiinţă și se Comunică pe sine Altor Persoane tot prin 
proprie Conștiinţă, care se Împleteşte-Dialoghează cu Alte 
Conștiinţe în Modul propriei Conștiințe. Modurile de Răspuns și 
Participare proprie ale Conștiinţei Fiinţiale sunt mai mult decât 
propriu Fond de Conștiinţă, sunt o permanentă Deschidere infi- 
nită de Înființări Noi ale Aceleiași Fiinţe. Persoana Fiinţială nu se 
limitează la propriile graniţe, pe ea însăși chiar se deschide per- 
manent. Personalitatea Fiinţială Dumnezeiască se deschide şi în 
Creaţie ca o Deschidere Nouă peste însăși Deschiderea în sine. 
Creaţia este cea care ÎI face pe Dumnezeu cu adevărat Dumnezeu. 
Dumnezeu în sine însuşi și pentru sine însuși nu este Dumnezeu, 
ci Dumnezeire Absolută, în pură Viaţă şi trăire de Sine. Prin 
creație Dumnezeu Se Înființează într-un Nou Dumnezeu, atât ca 
Sine, cât și ca Realitate de creaţie. Dumnezeu nu mai are nevoie 
de Altceva, dar ca Viu Total El se mişcă nu numai în Sine însuși ca 
Dumnezeu, ci şi Dincolo de Dumnezeire, în Creaţie. Creaţia nu 
este o Necesitate a Lui Dumnezeu, este o Podoabă, o Strălucire a 
Strălucirii Dumnezeiești. Dumnezeu are deplina Sa Strălucire, dar 
însăși Strălucirea Sa se Prelungește într-o Strălucire a însăși Stră- 
lucirii. Dumnezeu are în sine Conștiintă-Putere, are Voinţă-Har în 
proprie realitate, dar mai are şi o Supra-Putere-Conștiinţă şi o Su- 
pra-Voinţă-Energie, ce se traduc faptic în Realitatea de Creaţie. 
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14. 


Omul nu este doar Om ca Trup-Corp, ci ca integralitate 
Suflet-Corp. Dar Sufletul este Chipul în sine de Om, iar Corpul 
este Podoaba-Strălucirea Chipului de Suflet de Om. S-a văzut că 
în viziunea creștină creaţia este Împletire de Dublu Chip, ca Chip 
direct de Dumnezeu Chip de fond Arhetipal și ca Chip de Creaţie 
Chip creat ce se face Primirea Chipului de Dumnezeu. Sf. Părinţi 
au accentuat că noi avem Chipul de Dumnezeu real în noi, nu 
doar ca simplă Proiectie. Chipul de creaţie este astfel Împletire de 
Chip de Dumnezeu cu Chip de Creaţie și această Integralitate este 
Chipul propriu-zis de creaţie. Fără această Împletire de Dublu 
Chip şi mistica creştină cade în panteism. Creaţia, dacă nu are re- 
al Chipul de Dumnezeu, este complet străină de Dumnezeu, iar 
dacă fondul de creaţie este Același Dumnezeu, creaţia se confun- 
dă cu Dumnezeu. Așa, creaţia este și Chip real de Dumnezeu și 
Chip real de creaţie - creaţie în egalitate-Împletire în Chip Unic In- 
tegral în care sunt Amândouă Chipurile neamestecate, dar într-un 
Singur Chip ce este Chipul adevărat de creație. Dumnezeu își 
Dăruiește Chipul Său real creaţiei, creând totodată Un Chip de 
creaţie care să Primească, altfel Chipul de Dumnezeu ar sta în 
Gol. Şi aşa Chipul de creaţie este această Îmbinare Tainică Trans- 
cendentală dintre Două Chipuri, Cel direct de Dumnezeu şi Cel de 
Creaţie. S-a văzut că această Împletire o face direct Logosul 
Fiul-Cuvântul direct Dumnezeiesc, care se Implică direct în cre- 
atie, Înființându-se în creaţie prin care Înființează Creaţia. Teolo- 
gia creștină pornește scripturistic de la Logosul Hristosul Cel 
Veșnic Același care se Întrupează apoi şi ca Om Persoană. Cre- 
atia este de fapt o Întrupare de Dumnezeu în Creaţie fără ca Dum- 
nezeu să se Confunde cu creaţia. Logosul Hristos este de la înce- 
put Fondul creaţiei, El se Împletește cu Fiinţa de creaţie în Unică 
Fiinţă de creaţie fără să se transforme în creaţie, Asumând Cre- 
aţia în Dumnezeire, prin care apoi creaţia Asumă pe Dumnezeu în 
Creaţie ca Îndumnezeire de creaţie. Doar Taina Împletirii de Du- 
blu Chip al creaţiei de Icoană Hristică face pe Dumnezeu Un 
Creator real al Creaţiei şi o Creaţie Participativă reală la Dumne- 
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zeire fără amestecare, ci în Participare egală reciprocă, creştină. 
De aici Chipul de Suflet ca Chip Hristic. În creştinism, fără Chipul 
Hristic nu se definește cu adevărat Realitatea de creație și mai ales 
realitatea de Suflet. Mistica isihastă este o mistică specific creştină 
doar prin această Taină Hristică, ce este fondul de Suflet. Tot 
adâncul creștin este Taina Persoanei Hristice. De aici deschiderea 
Dumnezeirii în Îndumnezeirea creaţiei. Noi creaţia suntem Îndum- 
nezeire în potenţă, fiind „Înfiinţare" de Logos în Chip de Fiinţă 
creată, în care se întipărește și se Împletește Chipul direct de 
Dumnezeu. Prin Logos creaţia ia Fiinţă și totodată este Introdusă 
în Dumnezeire. Creaţia la rândul ei, deși este în Dumnezeire, tre- 
buie și ea însăși să-şi Asume Dumnezeirea în creaţie. Creaţia este 
Plină de Dumnezeu, dar dacă nu Participă cu fondul propriu de 
creație, nu se mișcă în cele Dumnezeieşti, sau nu are Răspuns pro- 
priu. Răspunsul propriu Personal al creaţiei la Fondul de Dumne- 
zeu este Îndumnezeirea creaţiei. Îndumnezeirea este Asumarea 
Dumnezeirii în proprie mișcare de creaţie, ca Dialog între Două 
mișcări de Dumnezeire și de creaţie, fără să se transforme una în 
alta, dar în Asumare reciprocă. Dumnezeu ia în Sine Trăirea de 
creație și creaţia ia în sine Trăirea Dumnezeiască deodată și egal, 
neamestecat, în Împărtășire şi Asumare reciprocă. Dumnezeu se 
Dăruiește total creaţiei, dar creaţia trebuie să-L. Primească în pro- 
priul Viu de creaţie, altfel creaţia este un ceva mort. El se 
Dăruiește din Iubire deplină şi creaţia trebuie să-L Întâmpine cu 
același Act de Iubire. Așa și creaţia își Asumă și ea pe Dumnezeu 
în mod propriu de creaţie, peste fondul Chipul deja de Dumnezeu 
din creaţie. Poţi avea pe Dumnezeu fără să-L Trăiești ca Dumne- 
zeu. Așa căderea creaţiei, deși creația nu poate da la o parte fon- 
dul de Dumnezeu, în schimb Înlocuiește Participativ pe Dumnezeu 
ori cu sine însuși ca Auto-divinizare, ori cu o Fantomă-lluzie ca 
Adausurile negative și Imperfecte şi contradictorii. Ca mistică se 
pune problema și a Trăirii de Corp-Energii. Noi ca realitate-Inte- 
grală suntem Unitate Suflet-Corp, dar neamestecatţi Suflet-Corp. 
Noi facem delimitări nete între Suflet și Corp, dar nu le despărţim, 
ci le identificăm propriile mișcări, ca să nu se confunde și să se 
mascheze una prin alta. De aici și în mistica isihastă o adevărată 


130 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


ştiinţă mistică, de Metodă şi Cale. Esenţa creaţiei este Comunica- 
bilitatea. Dumnezeul creștin este Treime de Persoane, este Comu- 
nicabilitate Dumnezeiască. Ca mistică noi creaţia avem deschide- 
re dublă de Comunicabilitate, directă ca Suflet și discursivă 
Corp-Raţiuni-Energii. În fond, nu este decât o Unică Realitate de 
creaţie ce se deschide în Două moduri deodată, ca Suflet pur și ca 
Energii ale acestuia în configuraţia Corp. 


15. 


De la Sf. Grigorie Palama nu se mai amestecă Dumnezeirea 
ca Persoane cu Harul-Energiile ca şi la Divinitate, Fiinţa cu Ener- 
giile mișcării de Fiinţă. Acest Arhetip Fiinţă-Energii Har corespun- 
de în creaţie ca Dihotomie Suflet Fiinţial și Corp energii de mișca- 
re de Suflet, ca un har propriu de Suflet creat. Sufletul este Vas 
Fiinţial de creaţie al Sf. Duh ce face din Suflet Cer-Templu al Sf. 
Treimi. Sf. Duh este Persoana Dumnezeiască ce Purcede ca 
Duh-Fiinţă din Tatăl Dumnezeu şi-L transpune pe Tatăl într-o Per- 
soană deplină şi egală cu Tatăl, dar în specific de Fiinţa Tatălui ca 
Chip propriu de Duh. De aici Sf. Duh este Purtătorul Adâncurilor 
Fiinţiale ale Tatălui, Sf. Duh fiind Acela care Împărtăşeşte, prin 
care se Împărtășește creaţia de Cele Dumnezeieşti. Cele Trei Per- 
soane Dumnezeieşti sunt în Deofiinţa Tatălui, Tatăl fiind Persoa- 
na-Persoană, Sf. Duh fiind Persoana-Fiinţă a Fiinţei Tatălui iar 
Fiul fiind Persoana-Spirit a Sinelui Tatălui, de unde Unicitatea 
Dumnezeirii din Tatăl în Tatăl ca Treime, de Tatăl în Persoane 
Egale și Depline ca Tatăl, în Deofiinţa Persoanei Tatăl ce este Ori- 
gine și a Fiinţei şi a Spiritului, care se transpune în Treime de Per- 
soane neamestecate și niciodată în lipsa Vreuneia. Sf. Duh este 
toată Fiinţa Dumnezeiască Personificată încă o dată ca Purcedere 
din Persoana Fiinţială Totală Tatăl, iar Fiul este tot Spiritul Dum- 
nezeiesc Personificat încă o dată ca Naștere Spirituală Totală din 
Persoana Tatăl. Este Taina Dumnezeirii mai presus de cuprindere, 
care însă se face Arhetip şi în creație, prin care noi ne împărtășim 
de Aceasta fără să o Micşorăm sau să o modificăm, ba mai mult în 
transpunere încă o dată în model și realitate creată-creată. De aici 
Dubla Treime în Creaţie, ca Suflet Chip Trinitar în sine în Împleti- 
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re directă cu Treimea Chipului de Dumnezeu ce se Întipărește și 
se Implică direct în creaţie prin Logosul-Fiul Cuvântul care „Înfi- 
ințează" o Fiinţă Nouă de creaţie, făcându-se Fiinţa-Fiinţei de 
creaţie fără să se amestece, dar Asumându-se reciproc, până la 
Taina Unicei Fiinţe de creaţie ce în fond este o împletire de Două 
Fiinţe, de Logos Dumnezeiesc și de Creaţie, fără să se absoarbă 
într-o Întrepătrundere Integrală de Coexistenţă totodată şi egală. 
Fondul misticii creștine este acesta. Creaţia este Adâncul Fiinţei 
Dumnezeiești Revărsat într-o nouă Fiinţă creată-creată. Fiinţa de 
creaţie nu este Aceeași Fiinţă Dumnezeiască, ci distinctă, dar nu 
Străină, fiind Fiinţa creată pe Arhetipurile Fiinţei Necreate, de 
unde Deofiinţa de Model Fiinţial, nu de Substanţă Fiinţială, între 
Creaţie și Dumnezeu. Dar mai mult, Substanţa Fiinţială de creaţie 
nu poate fi Fiinţială pe Model de Fiinţă Dumnezeiască dacă nu se 
împletește cu însăși Fiinţa Dumnezeiască. Substanţa Fiinţială de 
creaţie este Independentă de Fiinţa Dumnezeiască, dar nu poate 
sta fără Suportul Fiinţei Dumnezeiești. Aşa prin cădere, Creaţia 
Rupându-se de Împletirea cu Fiinţa Dumnezeiască, rămâne doar 
Fiinţă Singulară de creaţie, care nemaiavând Coeziunea Fiinţei 
Dumnezeiești, începe o Fărâmiţare de Fiinţă de creaţie, acea dua- 
lizare Bine-Rău cu tot complexul degradării Fiinţei de creaţie până 
la Anti-model de Model de Fiinţă, Dumnezeiască. Creaţia prin 
cădere se face negativul Lui Dumnezeu, prin cădere nu mai Sea- 
mănă cu Dumnezeu, ea ca realitate propriu-zisă este Coexistentă 
în Dialog direct egal și reciproc cu Dumnezeu. Creaţia ca Substan- 
tă Fiinţială proprie este Independentă de Dumnezeu, dar fiind 
creație nu mai Seamănă cu Dumnezeu dacă nu Rămâne în Mode- 
lul de Dumnezeu. De aici problema Independenţei şi Libertăţii 
creaţiei față de Creator. Creaţia nu este doar Chip pur de creație, 
este și Chip de Dumnezeu care se Împleteşte cu cel de creaţie, alt- 
fel nu ar putea să existe, fiind prin Creator ființă de creaţie. Crea- 
ţia prin cădere încearcă o „Auto-recreare" de creaţie, ceea ce este 
o aberaţie. Creaţia este ceea ce este, Jumătate Chip de Dumne- 
zeu și Jumătate Chip de Creaţie, care Acestea în Taina Împletirii 
într-o Realitate Integrală, dau Realitatea de creaţie. Celelalte mis- 
tici necreștine separă pe Dumnezeu de creaţie. Creaţia nu poate 
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să se separe de Fondul de Dumnezeu, fiind creată de Dumnezeu 
avându-L. pe El o dată ca Origine și încă o dată ca Amprentă ca 
Înrudire de Dumnezeu, fiind Opera Lui. Creaţia este Asumare re- 
ciprocă, a Lui Dumnezeu în creaţie și a Creaţiei în Dumnezeu. 
Creaţia în viziunea creștină nu rămâne doar o Lucrate exterioară 
şi atât, ci se face Comunitară și Coexistentă până la Dialog. 
Creaţia în sens creștin este o Revărsare totală de Dumnezeu în 
Ceva care paradoxal Îl Cuprinde pe Dumnezeu, încât creaţia este 
Făcută cu Capacitatea să aibă Asemănare de Dumnezeu, ca să-L 
poată Primi și Renaște pe Dumnezeu. Taina creaţiei este în Mira- 
colul Dumnezeirii de a Crea cu Adevărat o Creaţie care la rândul 
ei are Miracolul de a Reconstitui-Naște pe Dumnezeu prin proprie 
natură de creaţie. Taina creaţiei este Logosul-Fiul Dumnezeu care 
se face Act direct de creaţie, care Naște Tainic şi Real Creaţia. Şi 
Creaţia ca Măsură de Dumnezeu Naște tot pe Dumnezeu ca 
Răspuns de creaţie. Aici este Originea misticii creștine. Dumnezeu 
Naște-Creează creaţia, o creaţie pe Măsură de Dumnezeu, ce are 
Chipul de Dumnezeu în ea, în care se Cuprinde pe El însuși. Lo- 
gosul-Fiul se Implică direct ca o Dublă Dăruire faţă de Dumnezeu 
Tatăl, de aceea creaţia începe de la Fiul, cum zice Evanghelia lui 
loan. La rândul ei, creaţia, ca Chip Arhetipal Fecioara Maria, 
Renaște pe Fiul-Logosul prin propria natură de creaţie. Aceasta 
este Taina, Dumnezeu Creează o Creaţie care ÎI Naște pe Dumne- 
zeu Cel Nenăscut, Necreat. Dumnezeu creează o creaţie ce nu a 
Fost și creaţia Naște din Sine pe Cel ce a Fost Dintotdeauna, prin 
care creaţia se face Părtașă la Cele Veșnice. Mistica isihastă creș- 
tină nu este astfel simpla creaţie ce Recunoaște pe Dumnezeu ca 
Simplu Creator, ci este Dubla Taină a Nașterii de creație din Dum- 
nezeu în totodată Nașterea din Creaţie a Lui Dumnezeu pe care o 
face ca Răspuns creaţia. Fecioara Maria-Creaţia în sine nu Naşte 
pe Hristos-Logosul pentru că doar Însuși Logosul Vrea aceasta, 
făcând-o pe Fecioară un Instrument, ci în mod real Fecioara Ma- 
ria-Creaţia naște din Sine pe Hristos, pe Cel care este Chipul și 
Fondul creaţiei. Maica Domnului este real Mama lui Hristos Dum- 
nezeu, nu doar virtual că se face Instrumentul Întrupării Hristice. 
Maica Domnului Naște pe Cel ce a Născut creaţia, Naște propria 
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Esenţă a creaţiei care este Chipul de Dumnezeu ce înființează 
creația. Dacă Maica Domnului nu ar Naște pe Hristos, Creaţia nu 
ar mai fi o Creaţie Demnă de Un Dumnezeu, Logosul Veșnic. Lo- 
gosul Veșnic Naște-Creează Ceva care să fie cât Dumnezeu care 
să-L poată Cuprinde, iar Creaţia creată Naşte nu pe Simplu Dum- 
nezeu, ci pe Dumnezeul Creator de Două Ori Dumnezeu. Ca mis- 
tică creștină se face o distincţie între Dumnezeu ca Realitate Proprie 
și Dumnezeu Cel Creator care este încă o dată Dumnezeu Crea- 
tor, între Dumnezeul Fiinţial-Fiinţial şi Dumnezeul Fiinţial-Creator. 
Cel Fiinţial Creator este Dublu Dumnezeu, și Dumnezeu în Sine, 
și Dumnezeu Asumat în Creaţie, ce nu trebuie să se confunde cu 
Amestecarea Lui Dumnezeu cu însăși creaţia, sau cu panteismul 
că de fapt creaţia este tot Dumnezeu în Manifestare de Sine. Tai- 
na creştină este în Dublul Dumnezeu, care Rămâne Dumnezeu 
pur și totodată se împletește cu Creaţia ca Dumnezeu Chip de 
Creaţie în creaţie. Dumnezeu Chip-Chip ca Dumnezeu și Dumne- 
zeu-Creaţie ca Încreaţionare de Dumnezeu. Este Același Dumne- 
zeu, dar Cel Implicat direct în creaţie are acest Ceva În Plus, prin 
care însuși Dumnezeu se Auto-Depăşește pe Sine. Din momentul 
Actului Creaţiei Dumnezeu El însuși se face pe Sine Dublu Dumne- 
zeu, ca Dumnezeu Creator ce este deja Auto-Depășirea propriei 
Dumnezeiri. Acest Dumnezeu Creator se face Chip de Fond de 
creaţie, ca Un Dumnezeu Excepţie ce se Face Accesibil Creaţiei și 
face creaţia accesibilă chiar Dumnezeirii pure. Fără acest Act de 
Insuși Dumnezeu, de Implicare-Asumare a Creaţiei în Dumnezeu 
și a Lui Dumnezeu de creaţie, şi mistica creştină ori este doar o 
virtuală Contemplaţie de Dumnezeu, ori un panteism mascat. Tai- 
na Hristică este toată Taina misticii creştine. Logosul-Hristos Cel 
Veșnic este deja „Întrupat" în Fondul de creaţie, creaţia este deja 
Dumnezeu și Creaţie într-un Singur Chip de creaţie și Viaţa crea- 
tiei este posibilă doar datorită Acestui Miracol de Unire Dumne- 
zeu-Creaţie a Două Firi într-o Fire Integrală de Creaţie ce nu se 
amestecă, ci se Potenţează reciproc ca Supra-Fire. Căderea mai 
aduce încă o „Întrupare" a Logosului, în Hristos Persoana directă 
unită cu Persoana creație. Acest Act Tainic trebuia să-l facă însăși 
creația, nu direct Dumnezeu. Creaţia pură de Rai avea Înființat” 


134 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


în sine pe Logosul-Fiul ca Dăruire și trebuia să facă Taina „În- 

trupării” Creaţiei în Dumnezeu ca Îndumnezeire-Creșterea creaţiei 
în Dumnezeu. Şi fără cădere era o Întrupare directă de Hristos pe 
lângă Prefigurarea acesteia din „Înfiinţarea" de Logos ca Fond al 
creaţiei, dar această Întrupare trebuia făcută nu de Hristos direct, 

Ci creatia trebuia să Întrupeze în Proprie Persoană și Personal pe 
Hristos Persoana Dumnezeiască, prin care să se ridice apoi la 
Unirea cu Dumnezeirea Treimică. Căderea oprește acest Urcuș al 
creaţiei spre Dumnezeu prin posibilitatea Îndumnezeirii Întrupării 
creatiei în Persoana Hristică. În viziunea creștină, Indumnezeirea 
este T Posibilitate Hristică. Creația este posibilă doar Hristic 
prin Asumarea creaţiei de către Logosul Dumnezeiesc până la o 
Unire cu Fondul creației, altfel creaţia ar fi Ceva Străin de Dumne- 
zeu. Creaţia nu este o Simplă Invenţie-produs al Gândirii Lui 
Dumnezeu, ci este o Unire a Lui Dumnezeu cu Acel Ceva cre- 
at-Creat și Creaţia este Această Împletire reală dintre Dumnezeu 
şi creaţie. Creaţia este pe jumătate Indumnezeită prin această 
Unire, care însă nu este suficientă, trebuind ca și Acest Chip de 
Creaţie pe jumătate Îndumnezeit să facă Act Personal de Unire cu 
Persoana Logos-Hristos. Dacă nu era căderea, tot trebuia ca fie- 
care Om să fie un fel de Maica Domnului, după cum zice Sf. Si- 
meon Noul Teolog, care să Nască Personal pe Hristos Cel perso- 
nal pentru propria Persoană. Căderea împiedică acest mers 
normal şi atunci trebuie ca însăși Persoana Logos Hristos să se In- 
trupeze în Persoana de creaţie, ca să Restabilească Persoana de 
creaţie, care apoi să facă Unirea Personală Hristică. Noi creștinii 
avem Restabilirea Hristică, dar nu este de ajuns, trebuie să conti- 
nuăm calea de Rai de a ne Uni Noi Personal, de a ne Întrupa Noi 
în Hristos, deși avem deja pe Hristos Întrupat în noi. Noi suntem 
prin Hristos Îndumnezeire în Potenţă, dar nu suntem Îndumnezei- 
rea în Participare Personală, ca niște Copii care avem tot codul 
genetic al părinţilor, dar nu avem punerea în Trăire proprie a 
acestuia. Noi nu facem evoluţie în Îndumnezeirea pe care o avem 
în totalitate în fondul nostru, ci facem Participare-Renaştere de 
Dumnezeire. Părinţii ne nasc și noi Renaștem Moștenirea 
părinților. Dumnezeu ne creează și noi Renaștem în noi înşine pe 
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Dumnezeu, Îi actualizăm Personal, deși El este. Fără Participare 
Personală, Dumnezeu este doar în afara noastră, pe care Îl re- 
cepționăm sau nu, dar prin Participare Personală Dumnezeu se 
face Propria noastră Îndumnezeire, ne naştem totodată pe noi 
înșine în Dumnezeire și naștem Dumnezeirea în noi înşine. Toată 
Taina creștinismului este „Înființarea Logosului" în Chipul de 
creaţie și Întruparea Logosului Personal în Persoana directă de 
creație. Noi Îl avem pe Dumnezeu ca proprie Natură, ca Dăruire 
de Naștere-Creaţie, dar trebuie ca și propria noastră Natură de 
Creaţie să-L. aibă pe Dumnezeu Participativ, altfel Fondul de 
Dumnezeu este un ceva mort și doar principial Dumnezeu se face 
Fiinţa Fiinţei noastre de creație, dar şi Fiinţa noastră de creaţie 
trebuie să se facă Fiinţa Fiinţei de Dumnezeu. Dumnezeu Naş- 
te-Creează Ființa noastră de creaţie, dar dacă e doar atât, creația 
este un Produs mort de creaţie, ce nu Înființează Fiinţial pe Dum- 
nezeu. Creaţia este proprie Fiinţă doar în măsura în care Răspun- 
de Fiinţial Fiinţei Creatoare. Noi, din frica de a nu amesteca Fiinţa 
de Dumnezeu cu Fiinţa de creaţie, separăm cele Două Fiinţe până 
la Înstrăinare şi izolare în imanenţă. Noi suntem Fiinţă reală şi 
pură de creaţie doar datorită Suportului Fiinţei Dumnezeieşti, care 
rămâne Permanent Suport, şi care dacă s-ar absorbi de către Fiin- 
ţa de Creaţie însăși, aceasta s-ar pierde pe sine și nu ar mai fi Fiin- 
tă de creaţie. Noi creaţia nu ne Pierdem în Dumnezeu, deşi sun- 
tem în Dumnezeu. Taina creștină este tocmai această Coexistenţă 
de Împletire şi Întrepătrundere de Realităţi ce se Potenţează Una 
pe Alta și există la fel. Fiinţa de creaţie este de aceea Fiinţă Perso- 
nală, ca Fiinţă ce Comunică Egal și neamestecat cu Altă Fiinţă tot 
Personală. Miracolul Persoanei este Comunicabilitatea Fiinţei 
Proprii fără absorbirea reciprocă dintre Fiinţe, Împărtăşirea de 
Fiinţă fiind ca Fiinţă Personală ce se Asumă de către Altă Fiinţă 
tot Personală în care nu mai este Amestec Fiinţial, ci Comuniune 
Fiinţială până la Unire Fiinţială în Miracolul Dublei Fiinţe în Unici- 
tate Proprie Fiinţială. Însăși ca Realitate, Fiinta este Comunicabili- 
tate Fiinţială ce se Reproduce tot ca Fiinţă fără să se desființeze ca 
proprie Fiinţă. De aceea în Sens creştin Fiinţa este Duh Personal 
ce poate Pătrunde și în Alte Duhuri cărora să le dea Aceleași 
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Mișcări de Duh fără să se piardă ca Duh. Ființa fiecărei Persoane 
Dumnezeieşti este Proprie deși este Deoființa Unică, iar Comuni- 
cabilitatea Fiinţială nu se face prin Simpla Fiinţă, ci prin Fiinţa 
Personală Duh. Fiecare Persoană are Duhul-Fiinţa Proprie care 
este Deofiinţă cu Fiinţa Celorlalte, dar fără să se amestece Duhu- 
rile Fiinţiale Proprii. Duhul este Taina paradoxală a Păstrării 
Fiinţei proprii şi totodată a Deofiinţei Impărtășirii de Aceeași 
Fiinţă între Fiinţe Duh Personale. Duhul fiind Fiinţial Pătrunde în 
Orice Fiinţă și la tot Adâncul Fiinţei Acelora în propriul Duh, tot 
odată Dăruindu-și tot adâncul Fiinţial Propriu Celorlalte Duhuri 
Ființe, fiecare Rămânând Proprie Fiinţă Duh, dar imbogăţită cu 
Adâncurile Personale Fiinţiale ale Celorlalte Duhuri Fiinţiale. În 
mistica creștină nu poate fi vorba de Amestec Fiinţial, căci Fiinta 
Creștină este Personală Duh, nu Fiinţă Simplă Impersonal, ca o 
Substanţă Spirituală ce se Preface și evoluează până la Deveniri 
Personale. De aceea Ființa în creștinism nu este Singulară și Uni- 
cul Principiu, ci este în Esenţa Persoanei deja existente prin care 
Fiinta este posibilă, fiind Fiinţă Personală, datorită Persoanei fiind 
Fiinţa Fiinţă, altfel ar fi orice chiar și ceva mort Originea Absolută. 
În această viziune se poate descifra problema Independentei și Li- 
bertăţii creaţiei. Creaţia este ca proprie realitate Impletire de Dum- 
nezeu şi creaţie, încât creaţia este totodată Independentă ca pro- 
priu Chip și Dependentă ca Origine, dar nu ca raportare, ci ca 
Filiatie. Fiul este Independent ca și Tatăl, dar este Prelungirea In- 
dependenței Tatălui ce pare Dependenţă. Între realităţi înrudite 
egale și de Moștenire, Independenţa este firească și Dependenţa 
de asemenea. Când firile se contrariază, Independenţa şi Depen- 
denta devin Libertate. Căderea transformă Independenta în Liber- 
tate, care în fond par asemănătoare. Fiul este mai mult Liber față 
de Tatăl ca Egalitate de Tatăl și Libertatea nici nu se pune ca Tea- 
litate în sine, Filiația având-o și depășind-o. leșirea din Filiaţie 
scoate la iveală o zisă libertate care era deja, dar care era depășită 
de Egalitatea Filială. De aceea Libertatea este de ordinul Doi și 
considerată mai mult ca o Raţiune Har de Filiaţie. Creaţia este n 
dependentă și Liberă față de Dumnezeiu doar în viziunea Filiaţiei. 
Ruperea de Filiaţie transformă Independenţa și Libertatea în Sufi- 
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ciență egoistă de sine. Persoana în sens creștin, ca deja Tria- 
dă-Comuniune de sine, exclude ca esență egoismul de sine ce ar 
exclude Comuniunea de sine, tocmai Persoana însăși. Așa, Inde- 
pendenta și Libertatea în Comuniune este Egalitatea Filială, nu 
Raportarea existenţială. În Viul Fiinţei Personale se depășește de- 
ja simpla raportare prin Întrepătrundere egală, încât Libertatea 
este firească ca însăși Comuniune depășirea Libertăţii şi Încununa- 
rea ei. Libertatea în viziunea creștinismului Trinitar nu poate fi una 
Singulară, prin care se face Egoism Transcendental. Eul Comuni- 
tar Personal exclude ca esență egoismul. Libertatea Singulară dis- 
truge Eul comunitar şi îl face Egou Liber. Eul Trinitar Personal 
creștin este o Super-Libertate ce nu desființează Libertatea, ci o 
Implică într-o depășire de proprie Libertate. Iubirea este Acest Mi- 
racol de Taină ce are Libertatea proprie în totalitate şi mai mult 
decât aceasta, depășind-o. Cine nu lubeşte Trinitar nu va ști nicio- 
dată ce este Iubirea Super-Libertate. Trăirea misticii isihaste creşti- 
ne este Această Taină a lubirii Trinitare Chip de Dumnezeu, Liber- 
tate Supra Firească și Independenţa Filială. Asumarea Celuilalt în 
proprie realitate este mai mult decât Libertate, este Unire Deofi- 
ințială ce Transfigurează Două Libertăţi într-o Unică Libertate, 
Dualitatea Libertăţii este după cădere, când se face Ruperea lubi- 
rii Supra-Libertăţii în pretinsă Libertate egoistă. Libertatea ca 
Principiu în sine, ieșită din Concretul Persoanei Comuniune, se 
face Egoismul Transcendental de neadmis în creștinismul Trinitar. 
În creștinism este o greșeală să vorbești de Libertate fără Comu- 
niunea Trinitară, în care Libertatea este Implicată, dar nu determi- 
nantă, fiind Ceva mai presus de Libertate, Iubirea Trinitară ce are 
ca Strălucire Harică Libertatea, care emană Libertatea ca Izvor de 
Libertate. Libertatea are sens Absolut doar în Singularitate Trans- 
cendentală și în Dualitatea Transcendentală, pe când în Trinitatea 
Transcendentală creştină Libertatea este Produsul Comuniunii 
Trinitare ca Har de Comuniune, nu ca esenţă de Comuniune, care 
este mai Mult decât toate Libertăţile deodată, fiind lubire Trans- 
cendentală. Libertatea este Raportare, pe când lubirea este Co- 
muniune peste Raportare, care înglobează raportarea și o 
depășește. Libertatea fără Iubire este ca Fiinţa fără Persoană, mai 
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mult un principiu ce evoluează, nu un concret Deplin în care este 
Libertatea, dar niciodată Singur, ci în comuniune. 


16. 


Arhetipurile creaţiei nu sunt simplele Raţiuni Divine, ci înseși 
Cuvintele Transcendentale ale Logosului care Reprezintă pe însăși 
Persoana Logos-Fiul. Noi am încercat să arătăm că Limbajul di- 
rect de Persoane Dumnezeiești este Altul decât Cel Energetic 
Har-Raţiuni. Ca realitate în sine întâi, este Limbajul de Persoană 
Spirit și apoi, ca ecou-prelungire, este și Limbaj energetic Mental. 
Ca mistică, noi deosebim net Conștiinţa de Suflet față de Raţiuni- 
le de Minte ce sunt produsul Conștiinţei și ca Urmare a Mișcării 
deja de Conșştiinţă. Nu Raţiunile produc Conștiinţa, ci Raţiunile les 
din Mișcările Conștiinţei care este în sine mai mult decât toate 
Raţiunile deodată. Sufletul este Conștiinţă Personală, care în ace- 
laşi timp este Triadă de sine, Conștiinţa fiind Eul Triadei de sine, 
Persoanei. Sufletul Chip Ipostatic, datorită Triadei de Sine, are 
astfel deja Limbaj propriu de Conștiinţă, ce este Altceva şi mai 
mult decât Raţiunile. Raţiunile sunt miracolul mișcărilor de Conști- 
ință care emană-produc Energia Harică-Raţiunile. Sufletul-Spiritul 
este Autonomie de Sine, are Conştiinţă totală în sine, și din 
mișcările Acesteia iese apoi realitatea de ordinul Doi, Energetică 
ce este înrudită cu Spiritul prin Natura Semispirituală Raţiuni. 
Energia este natură mentală, iar Spiritul este Natură Duh-Conști- 
ință ce este mai presus decât toate Raţiunile, Originea şi izvorul 
Raţiunilor. Spiritul se mișcă prin El însuși, nu prin Energii, ci direct 
prin Duh, mișcările de Spirit având miracolul să emane Energiile 
ce sunt Umbra mișcărilor de Duh. Duhul nu este Energia Spiritu- 
lui, ci însuși Spiritul în mișcare și Limbaj de Conștiinţă. Ca mistică, 
fără aceste delimitări, se fac niște amestecuri grosolane între Su- 
flet și Corp-energii până la denaturare și pervertire. Așa, Cuvin- 
tele Transcendentale sunt mişcări directe de Conștiinţă de Spirit, 
Acestea fiind Arhetipurile apoi ale Raţiunilor. Fără Limbajul ante- 
rior al Spiritului, prin Cuvintele directe de Spirit, nu este Limbaj 
de Raţiuni Informaţii de Cuvinte de Spirit. Logica Raţiunilor este 
pe Suportul transcendental al Cuvintelor-Conştiinţă directă. Noi 
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după cădere umbrim până la Uitare Limbajul direct de Spirit și 
rămânem cu Limbajul de ordinul Doi, al Raţiunilor, pe care le con- 
siderăm însuși Limbajul Spiritului. Noi mai facem o confuzie enor- 
mă între Mentalul în sine-Semi-spiritul energetic-informaţional și 
Mentalul Psihologic de Sistem nervos. Ca mistică, noi am încercat 
o Descitrare a Realităţii noastre de creaţie, care este de configu- 
raţie Treimică Interior și totodată exterior. Așa este Sufletul Tria- 
dic în Sine, Eu-Conștiinţă, Duh-Fiinţă, Spirit-Sine, apoi Corpul 
energetic în corespondenţa acestora ca Informaţie-Minte, Ener- 
gie-Simţire, Raţiune-Masă fizică, apoi Unitatea Acestei Dihotomii 
Suflet-Corp, ca Trup Psihologic Întrepătrundere de Limbaj pur de 
Spirit și Limbaj mental energetic. De aceea în creștinism Trupul 
este Miracolul Unirii Mistice între Suflet și Energii Corp, este Rea- 
litatea Integrală de Creaţie. Noi suntem Suflet-Persoană, Suntem 
Corp-Individualitate și Trup Personalitate Fiinţială Integralitate Su- 
flet-Corp, Totalitate-Unicitate proprie. Limbajul Psihologic este 
miracolul Întrepătrunderii de Cuvinte Transcendentale directe de 
Suflet-Spirit și Raţiuni Mentale de Corp-energii de mișcări de Su- 
flet. Ca Realitate de Rai, înainte de cădere Limbajul Psihologic era 
în Dublă Cunoaștere directă de Vedere de Duh-Suflet şi în Vedere 
de Mental-Energii Corp, totodată se percepea Sufletul şi Corpul 
fără amestecare, dar în Integralitate Întrepătrundere-Unitate de 
Asumare reciprocă. Și Sfinţii ce-şi restabilesc Starea de Rai ajung 
în Trup fiind să Vadă totodată și cele Sufleteşti ce transcend cele 
corporale. Trupul este Miracolul Coexistenţei egale între Su- 
flet-Conştiinţă şi Energii-Raţiuni. Căderea ne Umbrește-Orbește 
Consştiinţa de Suflet, care nu dispare, dar rămâne în Umbră şi se 
lasă mișcată de Mentalul energetic de Raţiuni până la confuzia că 
Sufletul este Mentalul-Raţiunile de Corp-energii. De aceea mistica 
este în aparenţă contrară Raţiunilor, ca Regăsire de Conștiinţă 
pură de Suflet, ca după aceea să se facă Comuniunea Conști- 
ință-Mental, care dă Spiritualitatea Integrală Psihologică Trup. 
Psihologicul nostru, după cădere, nu mai este Comuniune Conşti- 
ință directă de Suflet și Raţiuni pure de Corp-energii, ci Semitre- 
zie de Conștiinţă și Raţiuni contrare de Corp-energii, plus Adausul 
de Cădere al lluziilor fantomatice Păcătoase ce se fac Sub- 
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conștientul Psihologic, care ca realitate de Rai nu a Existat și nici 
nu avea rost să existe. Conștiinţa are propriile Memorii directe de 
Conştiinţă ca Fire naturală, iar Mentalul Energetic de asemenea 
are Informaţionalul-memoria pură, acestea fiind Altceva decât 
Subconștientul, și anume Complex de Conștient ca Limbaj natu- 
ral. Subconștientul este Anti-Limbajul adăugat de Cădere prin Pa- 
razitarea și negativizarea Limbajului natural şi Firesc al Realității 
de creaţie, ca Suflet și Corp. Karma-Subconștientul cu Înre- 
gistrările mentale ale Vieţii nu este un fapt normal al nostru, ci un 
Adaus al Căderii din Rai, al Păcatului. Dacă nu ar fi fost Păcatul 
căderii, nu ar fi fost Subconștient-Ascuns-Umbrit-Pânditor, ci Un 
Conștient Permanent în Complex de Moduri de Conștiinţă spon- 
tane şi naturale firești, fără prefaceri și subterfugii contrarii si dis- 
trugătoare. Așa-zisele Experiențe de Conştiință nu sunt adausuri 
de Conștiinţă, ci Trăiri Spirituale ale Aceleiași Conştiinţe ce se Îm- 
părtășește de către Alte Conștiinţe. Aceste Memorii Transcenden- 
tale nu sunt Subconștient ce se depozitează, ci sunt Deschideri de 
proprie Conștiinţă ca o Creștere de Conștiinţă tot Conștiinţă. 
Lărgirea Conştiinţei nu este prin Adausurile Subconștientului,, ci 
prin Mișcarea tot de Conștiinţă care are deja toate Capacităţile și 
tot Limbajul. Nu Subconştientul este Limbajul Conștiinţei, insati 
Conștiința este Limbajul Conștiinţei. Subconștientul este Rupere 
de Conștiinţă şi Depozitare de frânturi de Conștiinţă, care cer și 
tind Refacerea în Conștiinţă. Raţiunile de asemenea sunt Frânturi 
de Mișcare de Conştiinţă, Informaţii de o Anumită Mișcare, dar 
acestea sunt ca Ecou al Conștiinţei, nu ca realitate proprie. Noi 
avem după cădere un Subconştient Dublu, atât de Suflet-Consti- 
ință directă, cât și de Mental-Corp. Păcatul este o Conștiinţă Falsă 

şi negativă mai întâi, care aceasta se traduce ca Raţiuni false şi Ilu- 
zive. Conștiinţa falsă de cădere tinde să Înlocuiască prin Parazita- 
re Conștiinta în sine, care apoi aceasta se traduce şi în Raţiuni fal- 
se ce de asemenea se fac Raţiuni negative faţă de cele naturale. 

De aceea Păcatul întâi atacă direct Conștiinţa, îi dă mișcare falsă 
ce apoi se Sloboade în Raţiuni de Corp-energii cu efect dublu, în 
Trup şi în Psihic. Psihicul este Rezonanta Dublă a Conştiintei di- 
recte de Suflet și a Raţiunilor informaţiilor energetice Corporale, 
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De aceea Bolile psihice nu sunt doar dereglări nervoase-Corpora- 
le-organice, ci și deranjamente de Mișcări directe de Conştiinţă de 
Suflet, care nu mai are Coeziunea de sine, căzând în Semiconști- 
ință, până la Dedublarea patologică de altă Conștiinţă, de adaus și 
fantomatică. Ca mistică, noi accentuăm pe descifrarea Realităţii 
noastre, calea mistică fiind Urcuș greu prin Hăţișurile Căderii cu 
Jungla sa de Subconștient. În partea a treia, „Nevoinţele Isihaste", 
vom relata pe larg acest Urcuș mistic. De aici, teologic și în mis- 
tică, raportul dintre creaţie și Harul Divin ca Raţiuni Divine. Co- 
municarea directă cu Sufletul se face prin capacitatea Duhului de 
a intra în legătură cu alte Duhuri, Împărtășind adâncurile Fiinţei 
fără să amestece Fiinţele. Sf. Duh este Persoana în excelență 
Dumnezeiască ce Comunică adâncurile Fiinţiale Dumnezeiești 
fără să se absoarbă sau să anihileze pe celelalte. Tot Sf. Duh Co- 
munică și creaţiei Adâncurile Lui Dumnezeu Împărtășindu-le, dar 
totodată în Traducere de creaţie, cât poate Natura de creaţie să 
Cuprindă fără să se modifice Fiinţial, creaţia Îndumnezeindu-se ca 
Participare la Cele Dumnezeiești, armonizându-se cu proprie 
Fiinţă de creaţie la Mișcările Fiinţei Dumnezeiești fără să se înlocu- 
iască reciproc, ci Potenţându-se ca Transfigurare fără amestecare. 
Harul-energiile Necreate de asemenea se Împărtășesc Mintii Cor- 
pului energetic de creație și dau Sfințirea Harică ce face din Cor- 
pul nostru Biserică Sfinţită atât a Harului Divin, cât și a Sufletului 
Înduhovnicit. Ca mistică sunt nuanţe de limbaj. Așa Sufletul se În- 
duhovniceşte, prin Sf. Duh se Îndumnezeiește. Corpul energetic 
cu Mintea-Raţiunile sale prin Har se curăţește și se sfințește. Noi 
nu despărțim Duhul de Har, dar nici nu trebuie să le amestecăm. 
În fond, merg împreună și în Întrepătrundere, dar este o delimita- 
re netă de realităţi, Sufletul neputând să se Confunde cu Corpul 
energiile. Căderea creaţiei a învrăjbit tocmai Sufletul cu Corpul şi 
ne trebuie o adevărată Nevoinţă Iscusită să Refacem Unitatea și 
armonia. Harul sunt Energiile Întregii Sf. Treimi, dar sunt Mișcate 
în mod deosebit tot de Sf. Duh ca Mișcarea în excelenţă a Sf. 
Treimi. Așa Înduhovnicirea Îndumnezeirea de Suflet pe care o face 
direct Sf. Duh se prelungește totodată în Curăţire-Sfinţire Harică 
în Corp, şi Sufletul şi Corpul sunt în Concordanţă. De aici meto- 
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dele mistice ascetice, care în Isihasm nu pornesc numai de la o 
parte, ci merg totodată și ca Suflet, și Corp. Curăţirea Corpului de 
Păcate atrage Harul și Harul vine totodată cu Prezența Sf. Duh, 
care comunică direct cu Sufletul nostru. Unde este Harul este di- 
rect și Sf. Duh și unde este Sf. Duh este de la sine şi Harul, dar 
fără să se confunde. De aceea mistica isihastă creştină este Dublă 
mistică, de Suflet direct și de Corp, fără să se amestece, chiar 
dacă este totuși o Integralitate Mistică prin Mistica Unică Psiholo- 
gică Trup-fizic. Noi facem mistică pură de Suflet fiind încă în Tru- 
pul fizic, care nu o împiedică, Trupul fiind miracolul Întrepătrun- 
derii de Suflet și energii Corp. Psihicul Psihologic are miracolul de 
Dublu Psihic, direct de Conștiință-Eu de Suflet și totodată direct 
de Minte-Raţiuni de Corp. Căderea ne-a privat de Egalitatea pre- 
zenţei în Psihicul Psihologic a celor Două Psihicuri, încât noi după 
cădere avem o Psihologie pregnant de Corp, în care mai se văd 
doar ca umbră și Urmele cele direct de Suflet. Mistica tinde la 
Recâștigarea în Psihicul Psihologic a Psihicului direct de Suflet, 
care să fie în Egalitate cu cel de Minte-Corp, ca Psihic normal de 
Rai, rupt și contrariat de cădere. Iscusința misticii Isihaste aici se 
evidențiază, fapt ce nu se mai întâlneşte în acest sens la nici o mis- 
tică. Misticile necreştine tind la Psihicul Transcendental de Suflet 
ca Dincolo şi deosebit de Cel Mental de Corp, dar nu au Miracolul 
Impletirii Egale dintre cele Două Psihicuri într-un Chip Unic de 
Psihic, în care sunt totodată în egalitate fără amestecare, în în- 
trepătrundere. Așa, în creştinism Sufletul şi Corpul nu sunt Con- 
trarii şi Incompatibile de a fi totodată, Unul anihilându-se prin 
celălalt, ci din contră, sunt în Potenţare şi Transfigurare reciprocă. 
Fără această descifrare mistica Isihastă nu este înțeleasă în viziune 
pur creştină, ba mai mult, este confundată cu celelalte mistici. Noi 
nu ne separăm ca mistică de celelalte, recunoscând Valoarea ce- 
lorlalte, dar nu putem să ne falsificăm sau să ne prefacem prin ce- 
lelalte. Noi căutăm o Relatare Sinceră a Ceea ce. este mistica 
creștină, ca apoi să se poată vorbi de Raportul acesteia cu celelal- 
te mistici, până la Recunoașterea reciprocă şi chiar Colaborare și 
completare. Creștinismul nu este Contrarul celorlalte Religii, dar 
este Religie proprie care Adună toate Religiile și le Uneşte în Una 
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Integrală, nu făcând Sincretism, ci datorită Deplinătăţii sale. În 
creștinism se Regăsesc toate celelalte Religii, care apoi se Com- 
pletează Hristic, tocmai Taina dată la o parte de Căderea din Rai. 
Hristos Vine cu Chipul de Rai al creaţiei, ce Lipsește tuturor celor- 
lalte Religii. 


17. 


Căderea creaţiei aduce o modificare Participativă de mișcare și 
Răspuns ale creaţiei, atât în sine, cât și față de Dumnezeu Creato- 
rul. Despărțirea de Chipul Dumnezeiesc lasă creaţia în Singularita- 
te de Chip doar de creaţie, care, neputând sta pe proprie temelie, 
caută o Compensatie, născându-se astfel Chipul Artificial luziv de 
Cădere, AntiChipul. Apoi mai mult, Chipul singular de Creaţie se 
Rupe pe sine în Dualitatea-Polarizarea proprie, Auto-divinizân- 
du-se ca propriu Chip de creaţie și negativizându-se prin Adausu- 
rile mișcărilor Anti-Arhetipale Firești, care apoi acestea se traduc 
haotic și amplificat în Corp energii. Căderea aduce Corporaliza- 
rea-Materializarea Anormală a Creaţiei. Ca realitate de Rai, 
Creaţia are Corp în mod normal și firesc, dar nu în măsură de de- 
păşire și copleșire a realității Suflet. De aici realitatea noastră 
decăzută Anti-Harică, antiraţională Fără-de-Lege. Păcatul Căderii 
este întâi ca Suflet, prin Anti-lubirea de Dumnezeu ce duce auto- 
mat la Despărțirea de creaţie a Sf. Duh, Cel care ne Împărtășește 
de Dumnezeu direct, care apoi aduce Lipsirea de Har-Energiile 
Divine din Corpul-Raţiunile noastre. Și de aici tot complexul căde- 
rii. Sufletul se Umbrește de Corp, fapt care se amplifică până la 
Supra-Materializarea Creaţiei datorită Lipsei de Har Energetic di- 
rect Divin. Ca Chip de Rai, Noi eram întâi Chip de Suflet ca Rea- 
litate de primul ordin, și apoi ca Chip de Corp-energii, ca realita- 
te de ordinul Doi. După cădere, Corpul se bagă anormal în Faţa 
Sufletului şi începe o Corporalizare-Materializare forțată de anihi- 
lare a Sufletului, până la o totală Independenţă și Libertate faţă de 
Suflet. Ca realitate de Rai, Corpul se Hrănea din Mișcările Sufle- 
tului, care Acestea produceau miraculos noi energii prin care tot- 

odată Împărtășeau Corpul de Trăirile Dumnezeiești de Suflet. 
După cădere, Sufletul este tot mai îngrădit în propriile mișcări și 
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Corpul, nemaiavând Hrana de Suflet, apelează Abuziv la Natură, 
pe care începe să o Devoreze. Natura îi modifică adevăratele 
energii de Corp specific de Suflet şi așa Corpul nostru se Su- 
pra-Materializează. Corpul-energiile noastre sunt o dată ieșire-e- 
manaţie-prelungire din mișcările Sufletului și totodată sunt în Îm- 
pletire cu Harul-Energiile Necreate Divine. După cum Sufletul 
nostru este Taina Împletirii de Logos Personal cu Chip Spiritual 
creat, de asemenea Corpul-energiile noastre este Împletire de 
Raţiuni-Energii-Har cu Energii-Raţiuni de Creaţie. Ca Suflet și 
Corp, noi Creaţia nu suntem Simple Creatţii-Produse ale Creato- 
rului, ci totodată Coparticipare Dumnezeu-Creaţie. Creaţia nu 
este o simplă Operă-Lucrare ce are Urme de Dumnezeu și atât, ci 
este Taina de Unire-Întrepătrundere de Dumnezeu-Creaţie. Dum- 
nezeu nu este un simplu Creator, ci mai mult, este Întruparea. Lui 
Dumnezeu în Creaţie, o Trăire de Însăși Dumnezeire ce se Implică 
direct în Noul Creaţiei. Dumnezeu nu creează și atât, El Se Unește 
real cu Creaţia şi Această Unire este propriu-zis Creaţia ca Reali- 
tate în Sine. Creaţia, în mod Firesc ca Fond propriu de creaţie, ca 
Dăruire, Îl are pe Dumnezeu, dar nu pe Cel Simplu Dumnezeu, ci 
pe Cel Unit şi Asumat Creaţiei. În Creaţie Dumnezeu se Face Tot- 
odată El Însuși Creaţie, dar nu în sens Panteist, că atunci se Trans- 
formă pe sine în creaţie și creaţia este Însuși Dumnezeu ca mani- 
festare de Dumnezeu. Dumnezeu Creează efectiv Creaţia, dar în 
care El Se Uneşte, se Întrepătrunde, până la Un Chip de creaţie 
care este și Dumnezeu, și Creaţie într-un Singur Chip de Creaţie. 
Prin creaţie Dumnezeu deja se Întrupează în Creaţie, ceea ce nu 
înseamnă Îndumnezeirea creaţiei, care este în alt sens de Întrupa- 
re a Creaţiei în Dumnezeu. Dumnezeu se Întrupează în Creaţie şi 
Creaţia trebuie să se Întrupeze în Dumnezeu şi aşa Creaţia se face 
Răspuns Egal faţă de Creator. Căderea întrerupe Întruparea 
Creaţiei în Dumnezeu și Vine Hristos şi face în locul creaţiei întâi 
Restabilirea Omului, Întrupând Creaţia în Dumnezeu prin Persoa- 
na Omenească ce se Întrupează real în Persoana directă a Fiului 
Dumnezeu. Creaţia nu este simplu produs al Lui Dumnezeu, este 
Îngemănare Dumnezeu-Creaţie, de unde Creaţia nu poate fi fără 
Dumnezeu și Dumnezeu nu poate fi fără creaţie, dar fără ameste- 
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care, ci în Coexistenţă Participativă. Dumnezeu este Suficient 
Sieşi, dar Creând se Transferă și în creaţie și El Însuși Participă, se 
face Creaţie fără să se Transforme în creaţie ci Asociindu-se cu 
creaţia în Configuraţia directă a Chipului propriu de creaţie. Este 
Taina Transcendentală a Înfiinţării și Întrupării Hristice. De aceea 
Creaţia nu este Dumnezeu și totodată este Dumnezeu ce se face 
pe El Însuşi Creaţie ca Întrupare în creaţie fără să se Denatureze 
reciproc, ci din contră, Permanentizându-se reciproc. Căderea 
Denaturează Creaţia, lipsind-o de Îngemănarea cu Dumnezeu. 
Desfiinţând din sine pe Dumnezeu, se Auto-divinizează şi se Su- 
pra-Întrupează în Proprie Realitate, tocmai pe dos faţă de normal. 
Dumnezeu se Întrupează în creaţie și se face totodată și creaţie, 
iar creaţia se Întrupează în Dumnezeu ca Îndumnezeire şi se face 
totodată și Îndumnezeire (nu Dumnezeire ființială). Căderea rupe 
acest Miracol Mistic, dă la o parte Întruparea Lui Dumnezeu în 
creaţie şi creaţia, Rămânând Singură, doar Creaţie, în locul În- 
trupării-Îndumnezeirii în Dumnezeu, se Supra-Întrupează în Sine 
însăși, ca Dublare de propriu Chip singular de creaţie. Patologicul 
creaţiei este propria Reîncarnare, cercul vicios al Închiderii în sine 
fără posibilitatea reală de Depășire de sine. Întruparea nu este Re- 
încarnare, ci Unire cu Ceva ce Nu Ești Tu, dar pe care îl Asumi ca 
al Tău şi tu te faci Acela fără să te transformi în Acela, dar Prelu- 
ând și pe Acela, încât Tu Integral ești de fapt Îngemănarea dintre 
Acela și Tu propriu. De aceea în creştinism nu este Reîncarna- 
re-Egoism Transcendental, ci Întrupare-Asumare a Moştenirii 
Părinților, față de care sunt Un Fiu și totodată Un Ceva în plus 
care să-i Depășească în totodată Depăşire de Mine Însumi. Dum- 
nezeu nu se Reîncarnează în Creaţie, ci se Întrupează, Se Uneşte 
cu creația, o Asumă Participativ Sieşi ca Dublă Realitate de Sine 
într-o Unicitate de Sine. Creaţia la fel are acest miracol de a se În- 
trupa în Dumnezeire prin Îndumnezeire, Asumarea Personală 
Participativă a Lui Dumnezeu de către creaţie, ca Dublă Realitate 
de Chip de creaţie Unicitate. În Întruparea Logosului în Creaţie, 
Dumnezeu se Revarsă în creaţie şi creaţia se face Vasul Lui Dum- 
nezeu. În Întruparea creaţiei în Dumnezeu ca Îndumnezeire 
creaţia se Revarsă în Dumnezeu și Dumnezeu se face Vasul 


146 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


creaţiei. De aici prin Creaţie Dumnezeu ca Chip Dumnezeiesc se 
Îmbracă în Chip de creaţie şi Lasă creaţia să fie în Faţă ca Chip, 

deși Chipul de Dumnezeu este în Egalitate Prezent. În Îndumne- 
zeirea creației, creaţia ca Chip pur de creaţie se Îmbracă în Chip 
de Dumnezeu și Lasă Chipul de Dumnezeu în Faţă, deși Chipul de 
creație este în Egalitate Prezent. De aici Taina Misticii este Icoana. 

Creaţia este Icoană de Chip de Dumnezeu, în care Dumnezeu 
este Întrupat î în creație, în care creaţia este pe prim plan și fată de 
care Dumnezeu Însuși Participă, Creaţia fiind Cea Activă şi Acu- 
mulatoare de Dumnezeu. Ca stare de Rai, Creaţia este o astfel de 
Icoană. Căderea dă la o parte pe Dumnezeu din Icoană și creația 
se face Supra-Activă, Înlocuind pe Dumnezeu cu o Dublă Activitate 
de creaţie, Adausul căderii, Idolatrizarea. Domnul Hristos Reface 
Icoana de creaţie, Dă la o parte Adausul Idolatru prin Îndumnezeirea 
Chipului de Creaţie, prin Supra-Activarea Dumnezeirii în creaţie. 
De aici mistica și teologia Icoanei. În Icoană este Miracolul 
Îngemănării Chipului de Dumnezeu și de Creaţie în mod Egal, dar 
în poziţii diferite. Icoana de Creaţie ca Chip de creaţie de Rai are 
în Faţă Chipul de creaţie ce Cuprinde pe Cel de Dumnezeu, în 
care Chipul de creaţie are ca Interior și Arhetip Chipul de Dumne- 
zeu, ce se Lasă Acumulat și Împărtășit de Chipul de creaţie fără să 
se Piardă, fiind Cod Genetic Transcendental al însuși Codului Ge- 
netic de creaţie, Împletirea Celor Două Coduri Genetice fiind Uni- 
cul Cod Genetic ce dă configuraţia Chipului de Creaţie. De aceea 
în Chipul de creaţie nu-L Vezi direct pe Dumnezeu, ci Creaţia şi 
prin creație întrevezi că Însuşi Dumnezeu de fapt Susţine și Înfi- 
ințează-Creează toată Realitatea de creaţie. Din acest fapt noi 
considerăm pe Dumnezeu din Creaţie ca Un Principiu Divin ce se 
Manifestă pe Sine şi așa Apare creaţia. Dar se uită că nu este Nu- 
mai Dumnezeu în această manifestare, ci Două Manifestări Egale, 

de Dumnezeu și de creaţie, Împletite și neamestecate. Dumnezeu 
se Face Arhetip de Creaţie, dar Acest Arhetip Creează efectiv tot- 
odată Un Arhetip pur de creaţie în care se „Întrupează- Înființează 
El Însuși” și astfel nu Dumnezeu se Face Manifestare de creație, ci 
Creaţia ce-L Manifestă în Mod-Chip de creație pe Dumnezeu. 
Dumnezeu nu se Manifestă în creație, că ar fi Panteism, ci Creaţia 
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Îl manifestă pe Dumnezeu şi Manifestarea Chipului de creaţie dă 
Impresia și Unei manifestări a Lui Dumnezeu ca realitate de 
creaţie. Dumnezeu ca Treime de Persoane și Har este Absolută 
Realitate de Sine și peste Sine cu tot Complexul de Manifestare 
pură Dumnezeiască, ca Viu-Limbaj Transcendental ce este deja în 
Deplinătate. Dumnezeu nu are Nevoie de Creaţie să poată să se 
manifeste, ci Dumnezeu este deja Manifestat în Sine ca Treime și 
Har în Suficienţă Absolută. Actul de Creaţie nu este Proprie Ma- 
nifestare de Proprie Fiinţă, caz în care însăși Fiinta Dumnezeiască 
Simplă s-ar face Multiplicitate de Creaţie, ca în panteismul evo- 
luționist-devenist. Fiinţa nu Devine Manifestare de Principiu de 
Fiinţă în Creaţie. În Creaţie, Ființa Dumnezeiască în mod real cre- 
ează o Nouă Fiinţă de creaţie ce Întrupează Fiinţa Creatoare. Mai 
mult, nu însăși Fiinţa Creatoare se Face Creaţie, ci Fiinţa Creată 
se Face Creaţie a Creatorului. Creatorul Dumnezeu nu face o Cre- 
aţie Brută-Moartă, pe care apoi o Modelează, o Gândeşte, o 
asamblează ca pe un Mecanism... Altfel trebuie văzută creația. 
Dumnezeu este deja în Sine tot Limbajul şi Realitatea Manifestării 
pur Dumnezeiești ca Viu Transcendental de Treime de Persoane 
Dumnezeiești și ca Har Strălucire de Mișcarea Treimii de Sine şi 
peste Sine. Creaţia nu este Această Manifestare directă a Lui 
Dumnezeu Însuși, ci Creaţia este o Nouă Transpunere a Deja Ma- 
nifestării Dumnezeiești, dar nu ca o Repetare-lmitare, ci ca o Cre- 
aţie efectivă, care în Mod și Substanţă de Creaţie Manifestă deja 
Manifestarea Pur Dumnezeiască. Creaţia nu este Manifestarea Lui 
Dumnezeu, ci Manifestarea Manifestării Lui Dumnezeu, Străluci- 
rea Strălucirii Lui Dumnezeu. De aceea prin Creaţie Dumnezeu 
nu este doar Plinătate în Sine ca Viu Propriu de Sine, ca proprie 
Manifestare de Sine, ci este și Deplinătate, în care Însuși Plinul de 
Sine se mai Face încă o dată Plin de Sine ca Manifestare de 
Creaţie, prin Crearea Unei Realităţi capabile să se Manifeste pe 
Sine ca proprie Creaţie, aceasta fiind totodată o A doua Manifes- 
tare de Dumnezeire. Dumnezeu se Manifestă pe Sine ca proprie 
Realitate în Realitate pur Dumnezeiască, de unde Treimea de Per- 
soane Dumnezeiești și Har Energiile Necreate ce sunt indepen- 
dente de Creaţie. Unii Văd pe Dumnezeu Treime doar datorită 
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Creaţiei, creaţia impunând o Diversificare în manifestarea de 
Dumnezeu, o dată ca stare de Creator, o altă stare ca Susţi- 
nător-Viaţă și încă o dată ca Absorbant în Sine Distrugător. Dum- 
nezeul creştin este deja Manifestare Absolută în Sine, ca Treime 
de Persoane și Har, și Acest Dumnezeu Viu Deplin se Supra-ma- 
nifestă în Manifestarea Creaţiei. Creaţia este Manifestarea pe care 
o Creează deja Manifestarea Lui Dumnezeu. Nu Simpla Fiinţă 
Dumnezeiască Manifestându-se pe Sine Apare Creaţia și Creaţia 
nu este Însuși Dumnezeu ce se Manifestă pe Sine. În viziunea 
creştină scripturistică de Revelaţie, Creaţia este Manifestarea Ma- 
nifestării de Dumnezeu, este a Doua Manifestare a Lui Dumnezeu 
şi chiar mai mult, este Întrupare de Manifestare de Dumnezeu în 
Manifestare pură de creaţie. Adică Manifestarea pură de Dumne- 
zeu se Întrupează într-o Altă Manifestare Nou Creată, ce Traduce 
Manifestarea pură de Dumnezeu în Manifestare de Creaţie, nu în- 
tr-un Simplu Chip de Creaţie, ci în Împletire de Chip pur de Dum- 
nezeu cu Chip pur de Creaţie, de Manifestare pură de Dumnezeire 
cu Manifestare pură de Creaţie, în Mod Egal fără amestecare, în 
Întrepătrundere Transcendentală. Așa Creaţia nu este Simpla 
Gândire Dumnezeiască Tradusă în Substanţă Simplă de Creaţie. 
Creaţia este Toată Realitatea Dumnezeiască Absolută în Toată 
Manifestarea pur Dumnezeiască deja Existentă în Plinătate, Tra- 
dusă în Complex de Creaţie și totodată în traducerea de către 
Creaţia însăşi a Complexului Dumnezeiesc. Nu doar Unica Gândi- 
re a Lui Dumnezeu se face Creaţie, ci Gândirea Lui Dumnezeu se 
Împletește cu Gândirea de Creaţie și Aceste Două Gândiri În- 
trepătrunse se fac Creaţia Integrală. Dumnezeu Gândește doar 
Dumnezeiește. Gândirea Lui Dumnezeu nu se poate Transforma 
în Gândire de Creaţie, de unde afirmaţia misticilor orientale că 
toate formele Mentale sunt Iluzii ale Conştiinţei Universale ce este 
Dincolo de orice formă mentală. De aici afirmaţia că Dumnezeu 
nu Gândește, este în Sine Nemanifestare Absolută, că dacă Gân- 
deşte, se Face pe Sine Manifestare-lluzie de Dumnezeire. În viziu- 
nea creștină este totuși Gândire pur Transcendentală dincolo de 
Mentalul Imperfect şi Obișnuit al Creaţiei. Dar cum este posibil ca 
această Gândire dincolo de Gândire să se Facă Gândire de 
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Creaţie ? Este o Polarizare între cele Două Gândiri, se anihilează 
reciproc, una se înlocuiește pe alta, una se transformă în alta, 
cum zic Taoiștii, Yang-pozitiv se face Yin-negativ şi invers, fiecare 
având şi pe celălalt ?... Creştineşte, nu este admisă Coexistenţa 
Contrariilor, că se amestecă Perfectul cu Imperfectul, Dumnezeu 
Însuși fiind astfel El Originea şi a Răului-negativului. Gândirea Lui 
Dumnezeu este pur transcendentală, și nu se poate transforma 
în Gândire de creaţie. Miracolul creştin este că această Gândire 
Transcendentală se poate Întrupa-Împleti cu o Gândire Creată ce 
se Vivifică pe Gândirea pur Transcendentală, fiind în același timp 
Două Gândiri Unite într-una Singură. De aceea Creaţia este Dum- 
nezeu însuși şi în același timp nu este Dumnezeu, ci creaţie reală, 

ca traducere creativă a Chipului de Dumnezeu. Creaţia fără baza 
Lui Dumnezeu Însuşi nu ar putea fi. Este Taina creștină a Întru- 
pării Logosului Dumnezeiesc ce-și Asumă şi Creaţia. Viul de Dum- 
nezeu nu se transformă în Viu de creaţie, ci se face Viul Viulul de 
creație. Viul de creaţie î își trage Seva din Viul Dumnezeiesc, nu ab- 
sorbindu-se reciproc, ci Împletindu-Se până la Comuniunea egală 
a Unei Unice Realităţi. Dumnezeu Creând Începe să Gândească 
în Mod de Creaţie, se Transpune pe Sine şi totodată se Traduce în 
Gândire de Creaţie. Deci nu Ființa Gândirii Dumnezeiești se face 
Gândire de Creaţie, ci Fiinţa Gândirii Dumnezeiești Creează efec- 
tiv o Gândire specifică de creaţie, pe care apoi Însuşi Dumnezeu o 
Adoptă și Începe să Gândească pe Tiparele de Gândire de Cre- 
aţie. Așa Gândirea pură de Dumnezeu se face totodată şi Gândire 
de Creaţie și în acest mod de Dublă Gândire Gândeşte Dumnezeu 
și Ordonează Creaţia. Creaţia este Gândirea Lui Dumnezeu În- 
suși, dar totodată este Gândirea Creată de Gândirea Lui Dumne- 
zeu și această Impletire de Dublă Gândire este Creaţia. Creaţia nu 
se poate astfel Despărţi de Gândirea Dumnezeiască, având-o ca 
Esenţă, dar nici nu se poate Amesteca, fiind de Esenţă de Creaţie, 

un alt fel de Gândire. De aici Miracolul Creștin, că Dumnezeu 
poate Gândi și Altfel decât Propria Gândire și Creaţia la fel poate 
Gândi și altfel decât propria Gândire de creație. Creaţia astfel 
poate să se Integreze într-o Gândire pur Dumnezeiască fără să se 
absoarbă și Dumnezeu se poate Întrupa în Creaţie fără să se 
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amestece. Dumnezeu creează efectiv o nouă Gândire de Creatie și 
apoi El însuși se lasă Mișcat-Gândit de această-Gândire Creată de 
EL. Gândirea Lui Dumnezeu nu se desființează, dar se lasă Purtată 
de o Nouă Gândire în alte Moduri noi de Gândire, ca o Regândire 
de Gândire de Dumnezeu prin Gândirea de creaţie: Dumnezeu 
creează întâi Gândirea de creaţie și, prin Această Gândire de 
Creaţie, Dumnezeu apoi Traduce tot Complexul Său pur de Gân- 
dire Dumnezeiască. Dumnezeu Creează Fiinţa Gândirii de Creaţie 
şi apoi El Însuși se Unește cu Această Fiinţă de Gândire de 
Creaţie, căreia îi Dăruiește tot Adâncul Fiinţei de Gândire Dumne- 
zeiască, care se face baza Gândirii de Creaţie și Hrană de Crește- 
re a Creaţiei. Gândirea de Creaţie nu are nimic de la sine, ci este 
ca Dăruire a Gândirii Dumnezeiești. Creaţia are Gândirea Lui 
Dumnezeu ca proprie Gândire de Creaţie. Această Dăruire de 
Dumnezeu se face Complex de creaţie, dar în Traducere totodată 
specifică de creaţie, încât în creaţie este astfel Dublă Realitate, În- 
trupare de Dumnezeu în creaţie şi Întrupare de Creaţie în Dumne- 
zeu, de unde Împletirea neamestecată reciprocă. Dumnezeu nu se 
transformă în creaţie, se Dăruieşte, se Întrupează, iar Creaţia nu 
se transformă în Dumnezeu, crește în Dumnezeu ca Îndumnezeire 
prin Reproducerea-Renașterea Lui Dummezeu din Creaţie. Prin 
creație, Dumnezeu se lasă Încorporat de Creaţie şi prin Crește- 
rea-Îndumnezeirea creației, la rândul ei creaţia se lasă Încorporată 
Cuprinsă de Dumnezeu. În creație Dumnezeu nu se mai Vede 
direct ca Dumnezeu, ci doar ca Urme de Dumnezeu. Prin Creşte- 
rea-Îndumnezeirea creaţiei, Creaţia trebuie să nu se mai Vadă di- 
rect, ci ca Urme de Creaţie, ca Dăruire de Creaţie Lui Dumnezeu. 
Aceasta este Taina Creștină a creaţiei. Dumnezeu se Transferă în 
Mod de Gândire de creaţie și aşa Dumnezeu Gândește și Altceva 
decât Dumnezeirea, Gândește o nouă realitate, de creaţie. A Trăi 
trăirea celuilalt ca și Când ai fi celălalt, dar netransformându-te în 
celălalt este o Capacitate a Spiritului. Dumnezeu, Creând, se Lasă 
Pasiv în Mișcarea de creaţie, care Îl mişcă astfel pe Însuși Dumne- 
zeu; ce El se Lasă în mişcarea de creație. Taina creatiei este și tai- 
na misticii noastre. Creaţia în sens creștin nu este producerea de 
Ceva exterior și nici Ruperea de sine în transfcrmarea de sine în 
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Ceva care este Același Sine. Creaţia este o Creaţie efectivă şi reală 
a Ceva în care Creatorul se transferă pe Sine, mai întâi Traducân- 
du-se în Acest Creat și El însuși apoi Lăsându-se Transpus-Tradus 
de Traducerea Creată. Dumnezeu mai întâi Creează Arhetipul de 
creație pe baza Arhetipului Său și apoi Însuși Dumnezeu se Lasă 
încă o dată Tradus de Acest Arhetip Creat. De aceea Creaţia nu 
este simpla Traducere a Lui Dumnezeu în manifestare de creaţie, 
ci este Dublă Traducere, întâi ca Traducere a Fiinţei de Dumnezeu 
într-o Fiinţă pur de creaţie creată, care are Capacitate Fiinţială de 
creație să traducă însăși ca realitate de creaţie apoi pe Dumnezeu 
Fiinţa pur Dumnezeiască. Dumnezeu nu se face simplă creaţie ca 
o imitație de Sine, ca un panteism mascat, ci Dumnezeu creează 
o Creaţie ce este tot Fiinţială ca Sine, creează efectiv o Fiinţă de 
creaţie, care Aceasta apoi Traduce de fapt tot Complexul Dumne- 
zeiesc în complex ființial de creație. Dumnezeu este Fiinţă care nu 
se poate Rupe-Transforma în Altceva, de aceea ca să Fie Altceva 
de Sine Creează efectiv o Nouă Fiinţă-Fiinţă Creată, care Aceasta 
este Capabilă să-L Traducă în Fiinţă de creaţie pe El Fiinţa în 
Sine. De aceea creaţia este întâi Dumnezeu ca Chip-Arhetip-Mo- 
del Tradus totodată în Chip-Arhetip-Model de Fiinţă Creată și 
apoi Această Fiinţă Creată ca Fiinţă de Creaţie Traduce pe Dum- 
nezeu în Fiinţa de Creaţie. Nu este amestec de Fiinţe, ci tocmai 
Potenţare de Ființe, Dumnezeu ca Fiinţa pură Înființează Fiinţa de 
Creaţie și Fiinţa de Creaţie Reînființează Fiinţa de Dumnezeu ca 
Dumnezeu. De aceea Creaţia Crește în Dumnezeu, ca Renaștere 
de Dumnezeu din Fiinţa de Creaţie. Dumnezeu naște Fiinţa de 
Creaţie din Traducerea Fiinţei de Dumnezeu în Fiinţa de Creaţie, 
iar Creaţia Renaște Fiinţa de Dumnezeu prin Traducerea Fiinţei 
de Creaţie în Fiinţă pură de Dumnezeu. Așa nu mai este Absorbi- 
re şi desființare Fiinţială, ci Taina Înfiinţării de Fiinţe Reciproce. 
Dumnezeu mai întâi se Traduce pe Sine într-o Fiinţă nouă de 
Creaţie și se Lasă pe sine Asimilat de Fiinţa de Creaţie, încât 
Dumnezeu în Chipul de Creaţie nu se mai Vede direct, ci ca 
Chip-Arhetip, Urme de Dumnezeu. Dumnezeu se Lasă Întru- 
pat-Cuprins de Fiinţa de Creaţie. Dacă ar Rămâne Aici, ar fi un fel 
de Anihilare de Dumnezeu în Creaţie, ca o Realitate Contrară Re- 
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alităţii de Dumnezeu, de unde părerea că Unde este Chip de 
creaţie nu mai este Dumnezeu. Dar Taina Creștină este și Răspun- 
sul Creaţiei care se Reîntoarce Asemenea Lui Dumnezeu, se lasă 
ea ca Fiinţă de creaţie Întrupată în Dumnezeu, Cuprinsă de Dum- 
nezeu, ca o Reînviere a Lui Dumnezeu din Fiinţa de creaţie. Este 
aici Taina Seminţei și a Pomului care Regenerează Sămânța. 
Dumnezeu, ca sămânță Transcendentală, Fiinţa în Sine, se Lasă 
pe Sine Asimilat de Fiinţa de Creaţie, ca să se Înfiinţeze Fiinţa 
Creată. Fiinţa de Creaţie, deși Creată, nu este o Fiinţă în Gol, ci 
este pe Traducerea Fiinţei Creatoare. Creaţia este Creată din Ni- 
mic, dar nu din Inexistenţă, ci din Absoluta Existenţă Dumneze- 
iască. Nimicul în sens creştin este Ceva care nu a mai fost în Plinul 
Existenţei absolute Dumnezeu. Ca Realitate în sine, Inexistenţa nu 
există, Dumnezeu fiind Existenţa absolută ce exclude total inexis- 
tența, care este Umplută la maxim de Existenţa absolută, altfel nu 
ar mai fi Absolută. Așa - creaţia este o Fiinţă ce nu a mai Fost, dar 
a Existat în Existenţa Lui Dumnezeu, care o Scoate la Iveală prin 
Actul Creaţiei. Creaţia există din eternitate în Potenţa de Creaţie 
a Creatorului. Așa Dumnezeu Fiinţa Absolută se face pe Sine 
Sămânţa din care crește Pomul Creaţiei, dar nu direct din Ființa 
de Dumnezeu, ci din Fiinţa pe care Dumnezeu o Creează pe Mo- 
delul Fiinţei Sale. Dumnezeu Creează întâi Fiinţa de Creaţie, Viul 
de creaţie și apoi, în Acest Viu-Fiinţial de Creaţie, Dumnezeu se 
lasă pe Sine Asimilat până la Cuprinderea în creaţie. Este Taina 
Dumnezeiască, în care întâi Dumnezeu Creează Fiinţa de creaţie 
şi El însuși prin această Fiinţă de creaţie începe să se Miște și Altfel 
decât mișcarea pur Dumnezeiască. Neoplatoniștii și alte mistici 
consideră că Dumnezeu Emană Un Intermediar energetic şi prin 
Acesta Dumnezeu pare că se Mișcă și în creaţie, de fapt acest In- 
termediar făcând toată mișcarea Transcendentală. Aceasta nu se 
mai potrivește cu sensurile creștine. Ca viziune creștină, se por- 
nește de la Taina Întrupării Lui Dumnezeu în creaţie, nu a unei 
simple creaţii de la Distanţă și ruptă de Fiinţa Dumnezeiască. 
Dumnezeu, creând creaţia, începe întâi El Însuşi să se Transpună 
în Trăire de creaţie și prin Aceasta creează de fapt creaţia. Dum- 
nezeu nu doar Gândeşte Un Plan de creaţie și începe să-l înfăptu- 
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iască. Dumnezeu se Substituie E! Însuși în Realitate de creaţie, 
Trăiește în Sine Model de trăire al creaţiei și prin Sine creează 
creaţia, încât îi dă Viaţă din Viaţa Lui. Dumnezeu Trăiește toată 
creaţia înainte de a Crea faptic creaţia, întâi o creează în Sine, El 
Însuși Trăiește ca şi când El ar fi creaţie și Această Trăire de Dum- 
nezeu şi ca Realitate de creaţie o Face Dumnezeu Realitate faptică 
de creaţie. De aceea Creaţia este totodată Întrupare de Dumnezeu 
în creaţie. Dumnezeu ca Fiinţă Însuși Trăiește Fiinţa de creaţie şi 
Fiinţa creaţiei este Trăirea Fiinţei de Dumnezeu și ca Fiinţă de 
creaţie. Așa Fiinţa de Dumnezeu nu se amestecă în Fiinţa de 
Creaţie, ci creează o Fiinţă de creaţie în care El Însuşi se Substituie 
ca Dublă Fiinţă de Sine. Creaţia astfel este Trăirea Însăși a Fiinţei 
de Dumnezeu ca Fiinţă de Creaţie, nu ca Fiinţă-Fiinţă de Dumnezeu. 
De aici ca mistică pur creștină, Intermediarul dintre Dumnezeu şi 
creație nu este un simplu Har energetic ca punte de legătură. In- 
termediarul este Însăși Trăirea Fiinţei de Dumnezeu în Substituire 
de Fiinţă de creaţie. De aceea Fiinţa de creaţie este Înrudită cu 
Fiinţa de Dumnezeu, dar nu Aceeași Fiinţă, ci Două Fiinţe Comu- 
nitare. Fiinţa de creație este mai mult decât Un Produs creativ al 
Ființei Creatoare, este și o Trăire a Fiinţei directe Dumnezeiești 
care Trăieşte El Însuși și ca Fiinţă de Creaţie creată de El. Creaţia 
Lui Dumnezeu este Însăși Trăirea Fiinţei Dumnezeiești și ca Fiinţă 
de Creaţie. De aceea creaţia nu este manifestarea Fiinţei Dumne- 
zeiești, că ar fi panteism, ci este Manifestarea Manifestării Dum- 
nezeiești şi ca Manifestare de Fiinţă de creaţie. Dumnezeu are pura 
Sa Manifestare ca Dumnezeire Treimică de Persoane şi Har-ener- 
gii necreate. Dumnezeu ca Manifestare deja Creează o Fiinţă de 
creație, pe care El Însuși o Asumă ca o Dublă Manifestare Su- 
pra-manifestare, alta decât Manifestarea Sa proprie, care Şi-o 
face proprie prin Trăirea proprie a Acestei Supra-manifestări. De 
aceea, în sens pur creștin, Dumnezeu nu are nevoie de vreun In- 
termediar, ci El Însuși se face Intermediar ca Întrupare în Fiinţa de 
creaţie a propriei Fiinţe, fără amestecare. Așa, Persoana Logos 
Hristos vine El direct ca Dumnezeu și se Împletește cu Fiinţa de - 
creaţie, nu trimite Un Har sau Un Alt Înlocuitor. În sensul pur 
creștin, Harul este Întruparea Energeticului Lui Dumnezeu în 
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Energeticul de creaţie, ca analogie a Întrupării de Fiinţă Dumneze- 
iească în Fiinţă de creaţie. Taina Întrupării Lui Dumnezeu în 
creaţie este Cheia creştinismului, ca Religie-mistică și filosofie. 
Doar în această viziune se poate vorbi de ceva pur creștin. 


18. 


Trăirea Fiinţei de Dumnezeu și ca Fiinţă de creaţie este 
Sămânţa Fiinţei de creație. De aceea Dumnezeirea se poate Asi- 
mila în creaţie și creaţia se poate Asimila în Dumnezeu fără să se 
transforme una în alta, Fiecare rămânând Fiinţă Proprie, dar prin 
Fiinţa Celuilalt. Noi creaţia nu suntem Deofiinţă direct cu Fiinţa 
Dumnezeiască, ci Deofiinţă cu Trăirea Fiinţei Dumnezeieşti și ca 
Fiinţă de creaţie. Cele Două Fiinţe se Întâlnesc direct prin Trăirea 
celeilalte Fiinţe prin Proprie Fiinţă. Aceasta este marea Taină a 
misticii creștine, ce implică atât teologia, cât și filosofia pur creş- 
tină. Întruparea Fiinţei Lui Dumnezeu în Fiinţă de creaţie este 
Reală și faptică prin Asumarea de către Fiinţa Dumnezeiască a 
Realităţii Ființei de creaţie. Așa Trăirea Fiinţei Dumnezeiești şi ca 
Fiinţă de creaţie se Face Sămânța Pomului Fiinţei de creaţie. Po- 
mul Creaţie are Codul-genetic-Arhetipurile Trăirii Fiinţei Dumne- 
zeieşti ca Trăire de Fiinţă de creaţie. Aceste Trăiri Ale Lui Dumne- 
zeu Transpus și în creaţie se Fac Diversitate de creaţie, se fac 
Configuraţie de creaţie. Aceste Trăiri Fiinţiale Dumnezeiești se 
Fac Sevă Înfiinţării Fiinţei de creaţie. De aceea în Realitatea de 
creaţie nu se Vede direct Dumnezeu ca Fiinţă, ci Lucrările Lui ca 
Trăiri ale Lui în Mod de creaţie. Gândirea Lui Dumnezeu este În- 
săşi Trăirea Lui. Noi creaţia suntem Dăruirea Lui Dumnezeu 
Făcută creaţie. Darul nu este simplu Har energetic, ci este o 
Mișcare pur Fiinţială de Dumnezeu, care se face faptic Fiinţă de 
creaţie. Dumnezeu este în primul rând Persoană-lpostas Duh 
Transcendental, care are în sine Mișcare de Viu în Sine, care este 
Trăire pură d2 Sine, care nu este sub formă energetică, ci sub for- 
mă de Duh-Spirit. Aşa Mișcările Lui Dumnezeu nu sunt Energiile 
Divine Harul. Harul este o Mișcare de Ordinul Doi, este o Mișcare 
energetică a Mișcărilor Fiinţiale dincolo de energie. Harul-energii- 
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le necreate sunt Mișcările Mișcărilor Fiinţiale de Duh-Persoană 
Dumnezeiască. Energia nu este produsul-emanaţia directă a 
Fiinţei Dumnezeiești, că ar fi transformare de Fiinţă, ci este pro- 
dusul-emanaţia Mișcării Viului Fiinţial, ca Mișcarea Mișcării Fiinţei. 
Dumnezeu are Două Mişcări, Una ca Fiinţă directă și încă Una ca 
Energie de Mișcare de Fiinţă, ce este Harul. Ca mistică, Mișcările 
directe de Fiinţă sunt Trăirile pur Dumnezeiești dincolo de orice 
formă şi asemănare a noastră. Dar Dumnezeu creând prin Mișca- 
rea Sa Fiinţială directă, El însuși ca Fiinţă Trăiește în Conștiinţa Sa 
Creaţia, de aceea Dumnezeu creând se face și Fiinţă de creaţie 
fără să se transforme pe sine ca Fiinţă în Fiinţă de creaţie, dar 
Substituindu-se pe Sine ca Fiinţă și în Fiinţă de creaţie. Așa creaţia 
are Origine în Însăși Fiinţa Dumnezeiască, fără să fie Aceeași 
Fiinţă Dumnezeiască. Logosul-Cuvântul-Fiul direct al Lui Dumne- 
zeu îşi Asumă direct această Substituire a Fiinţei de Dumnezeu și 
în Fiinţă de creaţie, de unde Întruparea Logosului direct Fiinţial în 
Fiinţa de creaţie. Deci în Fiinţa de creaţie este Reală și Fiinţa de 
Dumnezeu, ca Întrupare reală de Logos Fiinţial în Fiinţa de 
creaţie, după cum apoi Persoana Fiinţială a Logosului se Întru- 
pează real în Persoana reală de creaţie. Creaţia este Întrupare 
Fiinţială de Dumnezeu în Fiinţa de creaţie, iar ca Îndumnezeire În- 
trupare Hristică este Întrupare Personală de Persoană Fiinţă 
Dumnezeiască. În creaţie Fiinţa Unică Dumnezeiască se Întru- 
pează tot prin Logos în Fiinţa de Creaţie, Fiinţa de Dumnezeu 
Lăsându-se Asimilată de Fiinţa de creaţie, de unde Chipul de 
creaţie fiind Cuprinderea Celui de Dumnezeu în Chipul de creaţie 
Fiinţa de Dumnezeu se Lasă Modelată de Fiinţa de creaţie, încât 
Modelul de Fiinţă Dumnezeiască se face şi Model efectiv de 
creație fără să se desființeze ca Fiinţă de Dumnezeu, ci Transpu- 
nându-se şi ca Fiinţă de creaţie. Asta nu înseamnă că tot Dumne- 
zeu Însuși se face și Fiinţă de creaţie, ca în panteism, ci Dumnezeu 
Creează întâi Modelul de Fiinţă de Creaţie și în Această creaţie a 
Lui se Întrupează ca Trăire de Fiinţă de creaţie, dar tot prin Fiinţa Sa 
de Dumnezeu. De aceea Creaţia este totodată Gândirea Lui Dum- 
nezeu creativă şi totodată Participarea Sa proprie la Această Gân- 
dire Nouă Creată de Gândirea pură Dumnezeiască. Este aici Taina 
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Creştină a Dublei Realităţi, Dumnezeu și Creaţie, fără amestecare, 
dar în Întrepătrundere egală, Una Potenţându-se pe Cealaltă și 
Nici una fiind în Lipsa Celeilalte, ci Amândouă Deodată și în mod 
Egal. Dumnezeu, care nu se Împarte, Se Dăruiește Total Creaţiei 
Sale şi El Însuși își Asumă Total întreaga creaţie. 

Creaţia nu este un simplu Vis al Lui Dumnezeu pe care însăşi 
Ființa Dumnezeiască îl Visează, ci este o Creaţie Reală de Substan- 
tă Fiinţială Creată, căreia Dumnezeu îi Dăruiește apoi şi Propria 
Sa Asumare Fiinţială. Dumnezeu nu Gândește Abstract-visător și 
apoi aceste abstracții le face creație. Gândirea în sens creştin nu 
este Raţiune abstractă fragmente de Conştiinţă. Noi am insistat 
mult pe deosebirea dintre Fiinţă Persoană ca Eu-Conșştiinţă de 
pură Spiritualitate și Raţiuni-energii ce nu sunt Conştiinţă, ci pre- 
lungirea Mișcărilor de Conștiinţă. O Raţiune niciodată nu Recon- 
stituie Conştiinţa în sine, ci doar o anume mișcare de Conștiinţă. 
Prin Raţiuni niciodată nu ajungi la Conștiinţa obiectivă ca Spirit 
Substanţial Suflet, ci doar Reconstitui modurile de Mişcare ale 
Conștiinţei Fiinţiale. Mistic, Conștiinţa nu este Abstractie, ci însăși 
Substanţa Fiinţială și Mișcările Acestei Realităţi Fiinţiale se prelun- 
gesc-traduc în energii de mișcare ce sunt Raţiunile. De aceea şi 
Raţiunile la fel nu sunt abstracții - Vis, ci ca Substanţă energetică. 
Substanţa Fiinţială Conştiinţă Spiritul-Sufletul este Subiect şi 
Obiect totodată. Semi-Substanţa energetică Raţiune este 
Semi-spiritualitatea, nu Spiritualitatea Deplină Suflet-Conștiinţă. 
Mistica creștină este Dublă mistică, prima, mistică directă de Su- 
flet Spiritualitate Deplină, şi a doua, mistică în prelungirea celei de 
Suflet ca mistică energetică de Corp, în care primează Semi-Spi- 
ritualul Raţiunile. În creștinism nu este, ca la greci, dualitatea con- 
trară Spirit și Materie, ci este Dihotomia Înrudire Suflet-Spirit total 
şi Corp energii Semi-Spirit Raţiuni. Filosofia pur creștină este 
dublă filosofie ce nu se contrazice, ci se Înrudeşte fără să se con- 
funde. O dată este Filosofie pură de Suflet-Spirit total Conştiinţă 
Fiinţială dincolo de Raţiuni și toate Raţiunile deodată și dincolo de 
ele și încă o filosofie de Semi-Spiritualitate a Semi-Spiritualului 
Corp. Corpul, în sens creștin, nu este simplă Materie Structurată 
de Spirit-Suflet, ci este o Realitate Complexă prin sine însăşi ca 
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Energii-Raţiuni ce sunt prelungirea-ecoul Mișcărilor de Suflet deja 
existente în tot complexul de pur Spiritual. Nu Raţiunile sunt 
Mișcările Spiritului, ci Spiritul are Mișcări pure de Spirit ca Moduri 
de Conștiinţă-Conştiinţă peste toate Raţiunile deodată. Aceste 
mișcări pure de Spirit-Suflet sunt Arhetipurile mișcărilor Rationale 
din Corp. Corpul este Structurarea de Raţiuni care ele însele sunt 
Substanţiale, ca Energii de Mișcare de pură Mișcare de Suflet-Spi- 
rit. Energiile nu sunt Străine de Spirit și nici contrare, ci sunt Înru- 
dite cu Spiritul, fiind produsul mișcărilor pur Spirituale. Energiile 
nu sunt simpla Materie. Materia este Raţiune Energetică, Sub- 
stanță Raţională. Sufletul este Conștiinţă Fiinţială Substanţă pur 
Spirituală. Noi avem de la greci vocabularul confuz, că Sufletul 
este Substanţa Spirituală și Corpul este Substanţa simplă mate- 
rială. După căderea din Rai, noi Uităm de Suflet și Compensăm 
Sufletul cu Raţiunile Corpului, iar Corpul îl reducem la simpla sub- 
stanță Materială, lipsită de orice Raţiune. Ca Realitate în sine nu 
există Simplă Materie, ci Raţiuni Energetice configurate în Mate- 
rie. Baza Materiei este Informaţia, ce nu este o simplă abstracţie, 
ci însăși Energia energiei Materiei. Materia nu este Moartă, ci un 
Semi-Viu, de aceea Materia are Legi fizice şi chimice. Aceste Legi 
sunt Semi-Spiritualul Materiei, care în sens pur creștin este Cor- 
pul. Individualitatea Materiei este Corpul, după cum Personalita- 
tea Sufletului este Spiritualitatea în sine. În sens creștin nu există 
simplă Materie, o Substanţă brută pe care o modelează Spiritul. 
Întâi de toate este Sufletul pur Spiritual ce are tot Complexul de 
Viaţă cu tot Limbajul, care apoi Acesta se prelungește ca o A 
doua Mișcare în Complex de Corp-Energii. Materia este Com- 
plexă nu prin Structurare exterioară de Spirit, ci este deja Structu- 
rare naturală, ieșind direct structurată de Complexul deja pur Spi- 
ritual. Căderea din Perfecţiune a Creaţiei produce Ruperea dintre 
Suflet și Corp cu repercusiunile ruperilor de structuri corporale, 
până la simpla Materie. Până la căderea creaţiei din Rai nu exista 
simpla Materie, ci doar Corp-energie-Materie. Corpul este Comu- 
niunea cu Sufletul, nu simpla Materie care pare contrară Spiritu- 
lui. Corpul este Realitatea obiectivă a Mişcărilor Obiective de Su- 
flet. Corpul este Mărturisirea Sufletului-Spiritului, nu este Negarea 
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Spiritului. Materia fragment de Corp este Negarea și a Corpului, 
și a Spiritului. De aceea doar după căderea din Rai apare Nega- 
rea-Contrariul. Contrariul nu este necesarul realităţii, ca posibilitate 
de evidenţiere şi mișcare, ci este Ruperea Realităţii ca Distruge- 
re-Moarte. Contrariul nu Crește, ci Involuează, descrește. Corpul 
este Creşterea energetică a Sufletului. Ruperea Corpului în el în- 
suși îl face dualitatea Minte și Materie simplă. 


19, 


În viziunea pur creștină se face o diferenţiere între Gândire și 
Raţiune. Gândirea este Mișcare directă de Conștiinţă Fiinţială, pe 
când Rațiunea este în urma deja mișcării Gândirii. Gândirea este 
Fiinţială pur Spirituală, pe când Rațiunea este energetică semi-spi- 
rituală. Gândirea nu poate fi niciodată în gol, ci prin sine însăși. 
Creaţia este depășirea propriei gândiri, prin Gândirea unei Alte 
Realităţi. Dumnezeu nu face din propria Sa gândire Creaţie, că ar 
fi Vis şi Iluzie. Dumnezeu creează o Nouă Fiinţă Gânditoare de 
esenţă și Substanţă Creată obiectiv și prin această Gândire creată 
Începe însuși Dumnezeu să Gândească creaţia. Noi menţionăm cu 
insistență acest fapt, fără de care se fac niște confuzii grosolane. 
Dumnezeu creează mai întâi Arhetipul de Gândire de creaţie pe 
Modelul Chipului Său de Gândire, dar totuși Un Nou Chip atât ca 
Substanţă, cât și ca modalitate de Gândire. Așa Dumnezeu cre- 
ează prima dată Fiinţa de Creaţie, o Fiinţă ce Apare ca Realitate 
de Sine, în care Dumnezeu se Revarsă pe Sine și Însuși Dumne- 
zeu se modelează pe modelul Fiinţei create. Dumnezeu nu se mai 
mișcă prin pura Sa Mișcare, ci El Însuși Acceptă să se Miște și ca 
Mișcare de creaţie, Altfel decât Cea Dumnezeiască. Dumnezeu se 
Transpune El Însuși în Chip de creație şi prin Chip de creaţie apoi 
Creează Complexul de creaţie. De aceea se zice că Dumnezeu se 
Face și Creaţie, nu în sensul că El se Transformă în creație, ci Ac- 
ceptă să se Substituie ca Dedublare şi în Mod de Fiinţă de creaţie. 
Dumnezeu se Dăruiește creaţiei și Creaţia Îl face pe Dumnezeu 
Creaţie, Asimilându-L în propriul Mod de creaţie. Această Preda- 
re Creaţiei face posibilă Înfiinţarea Fiinţei de creaţie Coexistentă 
cu Fiinţa pură de Dumnezeu, fără să se amestece Fiinţial în Dialog 
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Fiinţial. De aceea Dumnezeu poate Gândi în Două Moduri de 
Gândire deodată, ca pură Gândire Dumnezeiască şi ca Gândire 
pură de creaţie, ca Două Limbaje diferite în care poţi Vorbi în 
aceeași măsură. Creaţia la fel poate astfel Gândi ca pur mod de 
creaţie și totodată ca Mod Transcendental Dumnezeiesc. De aici 
posibilitatea Comunicării Dumnezeu-Creaţie. Fiinţa este Accesi- 
bilă astfel Celeilalte Fiinţe nu Amestecându-se Fiinţial, ci Transpu- 
nându-se prin Proprie Fiinţă în Mod de Mișcare al Fiinţei Celeilal- 
te. Duhul Fiinţial are această Capacitate de Întindere și 
Pătrundere în Celălalt Duh Fiinţial, preluându-și reciproc Adâncu- 
rile ca Participare proprie la Celălalt. Acest Sublim de Transferare 
în Celălalt și de Trăirea Celuilalt în tine propriu este Taina Misticii 
Creștine. Dumnezeu, când Gândeşte, se Reproduce real și obiec- 
tiv pe Sine, de aceea Gândirea Lui Dumnezeu se Concretizează în 
Cuvântul Fiinţial Logosul-Fiul-Spiritul. Persoana Fiinţială este Lim- 
baj de Sine prin care poate fi astfel și Limbaj peste sine. Conşii- 
ința Fiinţială nu este în Mișcări abstracte, ci tot în Realitate 
Fiinţială. De aici neapărat Chipul de Treime al Conștiinţei, al 
Fiinţei, care nu poate fi Singulară, ci doar Treime. Fiinţa fără Per- 
soană este Singulară, fără concretizare de Sine. Fiinţa ca Per- 
soană este Adevărată Fiinţă Vie și Deplină, ce înseamnă Treime 
de Sine. În viziunea creștină, Fiinţa este Persoană și Persoana este 
Triadă de Sine şi Triada de Sine este Treime de Persoane. 
Dumnezeu Tatăl este Fiinţa Absolută, este Persoana absolută, 
care nu este Singulară, ci Treime de Persoane datorită deja Tria- 
dei Sale ca Persoană Fiinţială. De aici Taina Treimii în Interior și 
în exterior în Unicitate Absolută a Unui Unic Dumnezeu. Persoa- 
na este Limbaj în Sine și dincolo de Sine. Persoana este Triada de 
Sine Chip-Conștiinţă, Duh-Fiinţă, Spirit-Limbaj-Cuvânt-Logos. 
De aici Deschiderea Persoanei Tatăl în Treimea de Persoane, El 
ca Eu-Conștiinţă în Sine, Sf. Duh ca Deschiderea Fiinţei în Sine 
tot ca Persoană și Fiul-Logosul ca Nașterea Conștiinţei în Concre- 
tul Persoanei Cuvântul. De unde Cuvântul nu este Abstractul 
Conştiinţei, ci Reproducerea Fiinţială a Conștiinţei, Fiul Conști- 
inței Tatăl. Duhul şi Logosul sunt astfel în Deofiinţa Conștiinţei 
Tatăl. Taina creaţiei este tocmai Taina Logosului-Cuvântului-Fiu- 
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lui. Fiul Logosul este Persoana Limbajului Deplin al Tatălui Dum- 
nezeu. Limbajul Tatălui nu sunt Raţiunile, ca limbaj de Spirit, cum 
de obicei se consideră. Cuvântul este mai mare decât Rațiunea. 
Cuvântul este Conștiinţa Fiinţială, pe când Rațiunea este Infor- 
matie deja de Mișcare, Mișcare de Conștiinţă, ce este Cuvântul. 
Cuvântul nu este produsul Raţiunii, ci al Conștiinţei Fiinţei în sine. 
În Persoana Fiinţială, Mișcarea se face prin Duh și Cuvânt, după 
cum Mișcarea Treimii Dumnezeiești se face prin Sf. Duh și Logo- 
sul Cuvântul Fiul. Duhul și Cuvântul sunt Fiinţiali, nu abstracții, de 
unde Treimea reală de Persoane. În Persoană, Cuvântul nu este 
abstracţie, ci Reproducere de Persoană. Cuvântul este Total și 
Egal cu Persoana, ca Fiul cu Tatăl. O Raţiune nu este egală cu 
Conştiinţa, de unde Rațiunea este Limbaj de ordinul doi, nu direct 
Fiinţial. Cuvântul este mai mare decât Rațiunea. Cuvântul este 
Fiinţial, iar Rațiunea este Har energic de Cuvânt. Noi, după căde- 
re, nu mai știm ce este Cuvântul Fiinţial și confundăm Cuvântul cu 
Conceptul Raţional. Ce este adevărat este faptul că Rațiunea este 
prelungire de Cuvânt și în analogie-corespondenţă de Cuvânt, de 
unde confuzia. Raţiunile din creaţie sunt legate de Cuvintele Logosu- 
lui Fiinţial, dar fără să se confunde sau să se amestece. Persoana 
este Conștiinţă-Fiinţă-Limbaj. Dumnezeu este Tatăl-Sf. Duh-Logo- 
sul-Cuvântul. Acestea se prelungesc în Har-energii la Dumnezeu și 
în Corp energii la creaţie. Constiinţa se prelungește ca Min- 
te-Voinţă Harică, Simţire-energie Harică și Gândire-Raţiune Ha- 
rică, ce sunt în analogie cu Voinţa-Simţirea și Rațiunea din creație, 
ca prelungire de Duh și de Logos-Cuvânt. Gândirea pură Dumne- 
zeiască nu este în Raţiuni, ci în Cuvinte Arhetipuri de Raţiuni. 
Limbajul Arhetipal de Cuvinte Fiinţiale, ce sunt în totalitate în Lo- 
gosul Persoana Fiul, se face apoi în Limbaj Rational Haric. Dum- 
nezeu are dublu Limbaj, pur Fiinţial în Cuvinte și energetic Haric 
în Raţiuni Divine. Unii vorbesc de Raţiunile Divine sau Ideile Arhe- 
tipale Divine care se fac Arhetipurile Formelor de Creaţie. După 
evanghelie, Arhetipurile de creaţie sunt Cuvintele Logosului „prin 
care toate s-au făcut" (loan 1, 3). Deci în viziunea creştină Cuvân- 
tul este Înaintea şi baza Raţiunilor. Cuvântul este o Gândire 
Fiinţială, pe când Rațiunea este o Gândire Harică. Dumnezeu cre- 
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ează prin Gândirea Sa pură Fiinţială, prin Logosul-Cuvântul 
Fiinţial. Acest cuvânt Fiinţial Logos se prelungește apoi în Raţiune 
energie Harică. Creaţia este Întrupare de Cuvânt Fiinţial Dumne- 
zeiesc în Fiinţa de creaţie, nu este o simplă creaţie Raţională Ha- 
rică. Însăși Fiinţa de Dumnezeu creează Fiinţa de creaţie, prin Taina 
Cuvântului-Logosului Fiinţial Dumnezeiesc, care odată creează 
efectiv o Fiinţă de creaţie în care se Transpune, se Întrupează El 
Însuşi ca Arhetip de Fiinţă de creaţie. Fiinţa de creaţie este Creaţie 
prin Întrupare de Cuvânt Fiinţial în Fiinţa creată. Taina misticii 
creştine isihaste aici este. Dumnezeul Fiinţial este Real în Cuvântul 
Fiinţial Logos. Cuvântul Fiinţial Logos se Întrupează real în Ființa 
de Creaţie. Fiinţa de creaţie este Chip de Logos Fiinţial transpus 
în Fiinţa de creaţie. Fiinţa de creaţie este astfel Înrudită cu Fiinţa 
de Dumnezeu. Legătura dintre Fiinţa pură de Dumnezeu și Fiinţa 
pură de creaţie este astfel Logosul-Cuvântul, Fiul ce se face apoi și 
Întrupare Personală Hristică. De aici problema misticii, de comu- 
nicare Dumnezeu-Creaţie. Prin Cuvântul-Logosul, ce este Arheti- 
pul Fiinţei de creaţie, se poate face o comunicare astfel Fiinţială 
chiar, Logosul fiind Intermediarul direct, El însuși Fiinţă Dumneze- 
iască. Cuvântul Logosul este Intermediarul Fiinţei, iar Harul-Raţiu- 
nile Divine sunt Intermediarul Energetic. Ca mistică creştină, este 
astfel Dublu Intermediar. Misticul Creștin, prin Har, își depăşeşte 
Condiţia de Corp creat și se face părtaş la energiile Divine ne- 
create, iar prin Cuvântul-Logosul direct Fiinţial se face părtaş la 
Adâncurile Fiinţiale Dumnezeiești, prin totodată Umplerea de Sf. 
Duh direct care Îndumnezeiește Fiinţa de creaţie. Prin Sf. Duh, 
datorită Logosului din noi, putem comunica direct cu Fiinţa de 
Dumnezeu, iar prin energiile Harice, datorită Raţiunilor Logosu- 
lui, putem comunica cu Energiile necreate Divine, ca Împărtășire 
Totală de Dumnezeu, atât Fiinţial, cât și Haric energetic. Se vor- 
beşte de o inaccesibilitate Fiinţială la Fiinţa de Dumnezeu, afir- 
matie ce nu este decât pe jumătate adevărată. Fără Logosul 
Fiinţial nu se poate, într-adevăr, de unde căderea ne Rupe de 
Dumnezeu până la înstrăinare şi negare. De aceea Vine Logosul 
Hristos şi Reface Reunirea creaţiei cu Logosul Fiinţial Dumneze- 
esc, ca Fiinţa de creaţie să Reintre în Unirea cu Fiinţa de Dumne- 
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zeu fără amestecare. Persoana Hristică este Accesibilitatea reală 
între Fiinţa de Dumnezeu și Fiinţa de creaţie, fără denaturarea 
vreunei părți, ci, din contră, Păstrarea reciprocă a ambelor părți. 
Harul este Strălucirea și prelungirea Unirii Hristice, nu cauza 
primă a Unirii. Hristos, Readucând Unirea Fiinţială, ne Readuce și 
Harul Energetic Divin care ne ajută să facem noi ceea ce a Făcut 
Logosul direct prin Întruparea Hristică. Noi după cădere ne-am 
pierdut mișcarea Fiinţială de Suflet și am rămas pregnantă de 
Corp Energii. Noi trebuie să facem dublu efort de Restabilire, să 
trecem prin Energiile Corp, să ne Redescoperim Sufletul-Fiinţa în 
sine a noastră de creaţie, și apoi să facem Unirea Fiinţială cu 
Fiinţa Dumnezeiască prin Îndumnezeire Hristică. Noi trebuie să 
facem întâi Harizarea Corpului nostru, ca să Restabilim Fiinţa de 
Creaţie-Sufletul, ca apoi să facem Îndumnezeirea Hristică Unirea 
Fiinţială fără amestecare. Harul Divin este astfel prima condiţie a 
Îndumnezeirii-Unirii. Harul este specific Energetic ce ne restabi- 
lește anormalitatea de Corp, dar acționează și pe Suflet, că îl pro- 
tejează de Influențele negative ale energiilor păcătoase Corporale. 
Harul este Platoşa Sufletului și Transformarea Corpului în Corp 
Înviat-Despătimit-Restabilit. Harul Curăţește păcatele Corporale, 
iar Împărtășirea directă Hristică curăță păcatele Sufletești. De 
aceea fără Sf. Împărtășanie Liturgică nu este iertare de păcate Su- 
fletești. Harul înfrumuseţează Sufletul, dar pătrunderea Fiinţială o 
face doar Duhul Sfânt direct şi Cuvântul Hristos. De aceea mistica 
Isihastă este Împărtășanie Liturgică în strălucire Harică, neputând 
fi în lipsa vreuneia. Cuvântul-Hristos și Sf. Duh ca Persoane 
Fiinţiale directe sunt în Strălucirea Harică totodată în deplină Pre- 
zenţă, fără să se confunde, dar potențându-se reciproc. Fără Har 
nu putem ajunge la Realitatea de Suflet și fără Sf. Duh și Hristos 
nu putem ajunge la Trăirea de Suflet în Dumnezeu. Harul este In- 
termediarul dintre Corpul și Sufletul nostru, iar Sf. Duh şi Hristos 
sunt Intermediarii direcți dintre Sufletul nostru și Dumnezeu. Fără 
Har noi nu putem fi realitate Integrală Suflet și Corp, aşa cum 
ne-a creat Dumnezeu. Prin Har noi Redevenim Creaţie Perfectă 
de Rai. Şi în această stare de Rai putem face apoi Unirea Îndum- 
nezeirea Hristică prin Sf. Duh, prin care Fiinţa de creatie face și 
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ea însăși Întruparea în Dumnezeire. Prin creație Dumnezeu se Co- 
boară Întrupându-se ca Logos-Cuvânt Fiinţial în Fiinţa creată, ca 
Fiinţa creată să Crească din Sămânţa Fiinţei Dumnezeiești ca 
Pom Fiinţial propriu de creaţie. Aici este Taina. Nu Însăși Fiinţa 
de Dumnezeu se Transformă în Fiinţă de creaţie, ci Dumnezeu 
creează efectiv o Nouă Fiinţă de creație pe Arhetipul Fiinţei Sale, 
dar de Alt Mod și Substanţă de creaţie, ca o Traducere de Fiinţă 
de Dumnezeu în Altă Fiinţă, de creaţie. Această Traducere o Face 
Însuși Logosul Fiinţial ca Limbajul-Cuvântul Fiinţial Dumnezeiesc, 
dar nu ca Simplă Traducere și atât, ci și ca Întrupare Unire cu 
Fiinţa de creaţie, prin care Fiinţa de creaţie crește nu numai ca 
Fiinţă de creaţie, ci și ca Îndumnezeire de Creaţie datorită Arheti- 
pului Fiinţial Dumnezeiesc. Logosul, Traducându-se pe Sine şi ca 
Fiinţă de Creaţie, El însuși Participă la creaţie. Prin Actul Creaţiei, 
Fiinţa de Dumnezeu se Coboară la Mișcările Fiinţei de creaţie, In- 
suşi Dumnezeu se Mișcă şi altfel decât propriile mișcări, adoptă și 
Mișcările Fiinţei de creaţie, ce sunt Altele și în Alt Mod de creaţie. 
Aşa Dumnezeu, care El Însuşi Creează, nu este Străin de Creatie. 
Mișcările de creaţie sunt Făcute mai înaintea creaţiei de Însuşi 
Dumnezeu, care dă Fiinţă Mișcărilor de creaţie. Dumnezeu la în- 
ceput Creează Limbajul de Creaţie, creează Cuvântul de Creaţie, 
de aceea Fondul Creaţiei este Cuvântul-Conștiinţa Chip Fiinţial de 
Dumnezeu. Cuvântul de Dumnezeu nu rămâne un abstract iluziv 
în Limbajul Lui Dumnezeu, ci se Traduce Obiectiv în Creare de 
Cuvânt de Creaţie care Întrupează Cuvântul de Dumnezeu. 
Creaţia astfel este Cuvânt Fiinţial de Dumnezeu, zise Scânteile din 
Dumnezeu, care se Traduc creativ și Obiectiv în Cuvinte de 
Creaţie, ce sunt Fiinţa de Creaţie corespondenţă de Fiinţă de 
Dumnezeu, ca Nouă Fiinţă ce se face Coexistentă cu Fiinţa de 
Dumnezeu. Cuvântul de Dumnezeu-Scânteia Dumnezeiască nu 
Rămâne Simplă Scânteie Dumnezeiască, ci Creează concomitent 
o Scânteie de creaţie ce Întrupează Scânteia de Dumnezeu, altfel 
Scânteia de Dumnezeu ar rămâne în Gol. Acest Suport Creat este 
Fiinţa-Scânteia de Creaţie ce Traduce Obiectiv și totodată se 
Uneste Obiectiv cu Scânteia de Dumnezeu şi Înființează Fiinţa re- 
ală de creaţie. Fiinta de creaţie este Formă de creaţie pe Structu- 
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ra de Cuvânt Fiinţial de Dumnezeu. Cuvântul-Scânteia de Dumne- 
zeu este deja Forma de Limbaj pur Dumnezeiesc și așa se face Ar- 
hetipul Formei de creaţie Creând efectiv şi Obiectiv o Formă de 
creaţie, altfel ar fi tot Formă Dumnezeiască şi nu de creaţie. Scân- 
teia-Forma de Dumnezeu, de nu ar Crea și o Formă 'de Creaţie, 
nu ar Fi și o Formă de creaţie reală, ci doar iluzivă. În viziunea 
creştină de Revelatie Scripturistică şi Descoperire prin Sf. Părinți, 
Scânteia de Dumnezeu Creează Obiectiv și o Scânteie de Creaţie, 
ce este Fiinţa-Sufletul de Creaţie, care Acesta se Întrupează în 
Corp. Nu Corpul este Întruparea Scânteii de Dumnezeu-Sufletul 
ce l-a Suflat Dumnezeu în Corpul modelat din țărâna Pământului. 
De ar fi așa, ar fi un Panteism mascat, că Sufletul nostru ar fi În- 
suşi Ceva pur Fiinţial Dumnezeiesc. Adevărul este pe jumătate în 
ambele părti și Întreg în Împletirea ambelor părţi. Dumnezeu nu cre- 
ează întâi Corpul şi apoi Suflă Scânteia-Sufletul. În toată creaţia, 
Dumnezeu întâi Zice și apoi se Face. Zisul este Cuvântul Arhetipul 
Formei Făcutului Creat. Creatul este Creaţie pe Forma deja a Cu- 
vântului Arhetipal ce Rămâne Fondul creaţiei. Forma Creaţiei 
este pe Plinul Arhetipal Cuvântul Dumnezeiesc de aceea creația 
nu este Străină, ci Înrudită cu Dumnezeu. La fel la crearea Omu- 
lui, întâi Zice „să facem Om după Chipul și Asemănarea Noastră” 
(vezi Geneza). Deci tot Arhetipul de Dumnezeu este Arhetipul 
Corpului, Corpul fiind modelat în Vederea Întrupării Unui 
Chip-Scânteie-Suflet deja Creat după Chipul şi Asemănarea Chi- 
pului de Dumnezeu. Nu Corpul nostru este Chip și Asemănare de 
Dumnezeu, ci Sufletul. Corpul nostru este Asemănare-Chip de 
Suflet, care el este realul Chip și Asemănare de Dumnezeu. Cor- 
pul nostru nu Seamănă cu Dumnezeu, ci cu Sufletul nostru, care 
este Creat după Chipul și Asemănarea Lui Dumnezeu. De aceea 
nu prin Corp noi Cunoaștem pe Dumnezeu, ci prin Suflet direct. 
Misticile necreștine panteiste consideră că prin Corp-energii, prin 
Şcoala Corpului noi Cunoaștem pe Dumnezeu, de unde concepția 
Reîncarnărilor în Corpuri succesive până la terminarea Facul- 
tății-Eliberării. În viziunea pur creștină, nu Corpul este Școala Cu- 
noașterii de Dumnezeu, ci Sufletul Creat ce Întrupează real Lim- 
bajul de Dumnezeu. Nu Lumea Corporală energetică Manifestă 
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Limbajul pur Dumnezeiesc, ci Lumea Sufletească, capabilă cu 
adevărat de Limbaj Spiritual Dumnezeiesc. De aceea în viziunea 
pur creștină Actul de creaţie este Dublu Act, de Cuvânt Fiinţial și 
de Har Energii, ce se traduce faptic prin Dihotomia de creaţie ca 
Suflet și Corp. Dacă nu ar fi Dublu Act de creaţie, Creaţia ar fi 
doar Corp-Energii, care au doar ca Suflet pe Însuși Dumnezeu, 
cum zic panteiștii. Teologia trebuie să iasă din ambiguitatea unui 
panteism mascat. Nu Lumea Corporală Energetică este Veritabila 
Manifestare de creaţie a Lui Dumnezeu, ci Lumea de Suflete care 
Trăiesc Deplinul de Dumnezeu, Corpurile-Energiile fiind prelungi- 
rea-ecoul Trăirilor depline de Suflete. Lumea Corporală energe- 
tică nu este Opera directă a Fiinţei Lui Dumnezeu, ci a Harului 
Său Energiile Necreate. Opera Directă a Lui Dumnezeu este Lu- 
mea Sufletelor, care Aceasta se Traduce de Har ca Operă de 
Energii de Dumnezeu. Așa, ca mistică, Opera Lui Dumnezeu este 
Dihotomică nu Duală, este în Prelungire nu Despărţită, este Înru- 
dită, nu contrară Polarizată. Dumnezeu ca Însăși Realitate pur 
Dumnezeiască, este Dihotomie, este Fiinţă Dumnezeiască și este 
Har-Energii de Mișcare de Fiinţă Dumnezeiască. Harul este dato- 
rită Mișcărilor Treimice, din care miraculos se emană aceste ener- 
gii naturale Dumnezeiești ca Energii necreate. Harul este Străluci- 
rea Mişcărilor Personale Treimice, independent de creaţie. Unii 
consideră că Harul este o Apariție doar din Necesitatea Creaţiei, 
prin care este posibilă o Creaţie Deosebită de Dumnezeul Fiinţial. 
Dumnezeu este în mod natural Dumnezeiesc Fiinţă şi Energii Har. 
De aceea și Opera de Creaţie este Dihotomică, Chip de Fiinţă de 
Dumnezeu ca Suflete şi Chip de Energii Har ca Forme Energetice 
Corporale. Nu Dumnezeu creează o Operă Dualizată, în Două 
Forme Contrare ca Raportare-evidenţiere. În Dumnezeire Rapor- 
tarea este Înrudirea, nu Contrariul, este Deofiinţa, nu Separa- 
rea-Opusul, este Prelungirea, nu Transformarea în altă formă. Lu- 
mea energetică Corporală nu este Lumea Opusă Spiritului, este 
Lumea de Prelungire Har a Mişcărilor Pure de Spirit. Lumea 
Energetică nu Oglindește direct Spiritul, că nu lese direct din Spi- 
rit, ci din Mișcările Spiritului. Lumea Energetică este Mărturia 
Mișcărilor Obiective de Spirit, nu a Spiritului Însuşi. Lumea ener- 
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getică Corporală este Mentală-Raţională Semi-Spirituală de Chip 
de Har-Raţiuni Divine. Lumea Sufletească este Lume Fiinţială din- 
colo de energii-Raţiuni, este Lumea Permanențelor Spirituale de 
Conștiinţe Persoane Totale. Fără această viziune pur creştină, 
mistica Isihastă nu este înțeleasă și cade automat întriun mascat 
panteism sau într-un imanentism de stil catolic, de inaccesibilitate 
totală la Dumnezeul Necreat. Fiinţa Adevărată de creaţie este Su- 
fletul, corespondenţa de Fiinţă de Dumnezeu și doar prin Suflet, 
prin Ochi de Suflet noi Comunicăm cu Dumnezeul Personal 
Fiinţial. Corpul este Umbra Fiinţei, este Ecoul Fiinţei, care se face 
Părtaş la Cele Fiinţiale Dumnezeiești nu prin sine însuși, prin cele 
Corporale, ci prin Sufletul cu care este Înrudit şi prin Har, faţă de 
care este în Corespondenţă. Mistica creștină este Mistică pură de 
Suflet, care Aceasta apoi se Traduce și se Prelungește şi în Corp, 
ca Împărtășire a Corpului de Cele ale Sufletului Îndumnezeit. Întâi 
Sufletul trebuie să facă Îndumnezeirea prin cele Sufletești directe 
şi deja Îndumnezeirea se Traduce apoi și în Corp. Trebuie Activi- 
tate şi Trăire Directă și pură de Suflet Fiinţial. Corpul împiedică și 
Umbreşte Sufletul, dar nu-l poate ajuta efectiv cu nimic, decât cu 
Oprirea Bruiajului de Corp energii, ca să lase Sufletul neîncătușat 
de Corp. Corpul este Contrar Sufletului nu ca natură energetică, 
fiind Înrudit cu Sufletul prin Mentalul Semi-spiritualul de Corp. Cor- 
pul se face dușman Sufletului prin Mișcările Independente de Suflet, 
prin Dizarmonia dintre mișcările de Suflet și mișcările energetice 
de Corp. În mod normal nu există Mișcări Independente de Corp, 
corpul fiind Prelungire de Mișcare de Suflet. După căderea din 
Rai, Sufletul, despărţindu-se de Dumnezeu, Orbește și se lasă în 
Vederea Minţii de Corp, ce nu-i mai este proprie, de unde falsifi- 
carea propriilor realități. 


20. 


Intermediarul dintre Fiinţa de Dumnezeu și Fiinţa de creaţie 
este astfel Însuşi Logosul-Fiul Lui Dumnezeu, care se Întrupează 
direct în Fiinţa de creaţie, fără amestecare. Intermediarul dintre 
Fiinţa Lui Dumnezeu şi Mintea Corpului nostru este însă Harul 
Raţiunile Divine, care și Acestea se Întrupează în Energiile Corpu- 
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lui nostru. Suportul Legilor Materiei este Rațiunea Divină Harică. 
Mistica creștină astfel este dublă mistică, mistică de Suflet Fiinţă 
prin Cuvântul-Logosul Fiinţial Dumnezeiesc şi mistică Energetică 
de Minte-Corp prin Energiile Necreate Harice Raţiunile Divine. 
Aceste două mistici nu sunt însă despărțite, ci în Integralitatea Uni- 
cei mistici de Comunicare-Comuniune-Dialog dintre Dumnezeu și 
Creaţie în dublă Trăire de Sine ce se Potenţează reciproc. Harul 
Energiile Raţiunile Necreate ne dau nouă Accesibilitatea Men- 
tal-Corporală la Cele Dumnezeiești, iar Sf. Duh și Logosul-Cuvân- 
tul ne dau Accesibilitatea chiar la Cele Fiinţiale, fără amestecare, 
ci ca Împărtășire de Adâncurile de creaţie fără Absorbire, ca Pre- 
dare și Asociere a Acelorași Mișcări de Fiinţe Personale, care nici- 
odată nu se amestecă, dar se Întrepătrund. Taina Persoanei 
Fiinţiale este Taina Misticii reale dintre Fiinţe fără absorbire şi 
amestecare. O Fiinţă Impersonală ca la misticile necreștine într-a- 
devăr face Amestecul panteist, ce nu este posibil în Personalismul 
Fiinţial creștin. Prin Har, Corpul de creaţie se Transfigurează în 
cele Divine, și prin Sf. Duh și Logos-Cuvânt Fiinţial, se Transfi- 
gurează Sufletul până la Îndumnezeire în Cele Dumnezeieșşti. 
Acestea niciodată nu sunt despărțite, ci întotdeauna împreună şi 
în Potenţare reciprocă. Harul Energiile Necreate se Împărtășesc 
Substantial Mintii Corporale a creatiei printr-o luminare de Minte 
Supranaturală ce se răsfrânge real pe Sufletul Fiinţial în sine al 
creaţiei, care la rândul Său se pătrunde direct de Sf. Duh şi Cu- 
vântul-Logos ca Împărtășire de Adâncurile Fiinţiale Supra-Fiinţiale 
Creaţiei, ca Îndumnezeire Participare la Cele Dumnezeiești fără să 
se transforme Fiinţa de Creaţie în Fiinţă de Dumnezeu, ci în 
Unire-Întrupare Reciprocă, Dumnezeu Întrupându-se în Fiinţa de 
creație Participativ direct și Fiinţa de Creaţie Întrupându-se Parti- 
cipativ Personal în Fiinţa de Dumnezeu, de unde Îndumnezeirea 
Fiinţei de creaţie fără să se transforme în Fiinţă Dumnezeiască, ci 
făcându-se Părtașă la Adâncurile Fiinţei Dumnezeiești fără ames- 
tecare. Această Taină Supra-Firească o face întâi Însuși Dumne- 
zeu prin Actul Întrupării Sale ca Logos Fiinţial și datorită Acestuia 
şi creația este capabilă de Supra-Firescul Întrupării în Dumnezeu, 
ca Răspuns Asemănător cu efect de Îndumnezeire a creaţiei. Teo- 
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logia insistă mult pe Har ca Intermediar de Neamestec Fiinţial dintre 
Dumnezeu și creaţie, care într-adevăr face aceasta. Dar marele 
Rol al Harului nu este atât de Neamestec Fiinţial, ci de Neamestec 
dintre Cele Fiinţiale cu cele Energetice-Corporale, care ar da o 
Confuzie între Spirit şi Materie, între Transfigurarea de Suflet şi 
cea de Corp-energii. Cea mai grosolană amestecare aici ar fi, în- 
tre Suflet-Fiinţă și Corp-energii. Majoritatea misticilor necreştine 
amestecă Spiritul cu Energia, uneori până la substituirea lor, care 
ar da astfel Forma grosieră de Materie şi Corp fizic. Cea rnai grea 
problemă a filosofiei grecești este Comunicabilitatea dintre Spirit 
şi Materia moartă. Mistic, se pune problema Acută dintre Nea- 
mestecul Fiinţei cu Energiile mișcărilor sale pur Fiinţiale. Diferenţa 
dintre Fiinţă şi Energii este similară cu diferenţa dintre Spirit şi 
Materie, dintre Necreat şi Creat, ce a intervenit și în disputa Pala- 
mită din cadrul isihasmului medieval. Grecii amestecă Fiinţa-Spiri- 
tul cu Energiile sale-Raţiunile, încât Golesc Corpul de orice urmă 
de Raţiune și îl fac Simplă Materie. Ca metafizică pur creștină, nu 
există Materie Simplă, ci Corp Material, care are Urme de Spirit, 
are Semi-Spiritualul mentalul propriu de Corp, pe care ştiinţa îl 
traduce ca Informaţia Materiei, ce este reală. Materia are în sine o 
Semi-Minte, de unde Legile fizice şi chimice, fapt ce a dat şi o 
orientare filosofică semi-ateistă a semi-materialiștilor antici. Dum- 
nezeu, după Scriptură, nu creează o Materie Brută pe care apoi o 
Modelează, ca Modelare a Materiei de către Spirit. Dumnezeu creează 
direct Forme Corporale, care au în sine Materie, dar niciodată 
Materie simplă necorporală moartă. Dumnezeu creează Planete, 
Pomi, Animale și pe Om, care Acestea au Materie energetică. De 
aici un fel de metafizică Mistică, ce în viziune pur creștină este că 
Materia-Corporală este Prelungirea în afară a Mişcărilor Fiinţiale 
de esenţă pur Spirituală-Suflet. Dumnezeu creează întâi Fiinţa de 
Creaţie Arhetipul de Creaţie Sufletul de creație şi pe baza și în ve- 
derea acestuia apoi creează Energetic Haric Lumea Corporală 
Materială. Lumea Corporală Energetică are Un Scop bine deter- 
minat, Scopul de a Întrupa un Suflet Fiinţial. Taina Întrupării 
Logosului Dumnezeiesc este Taina ce se prelungește până în 
Corp-energii-Materie. Materia nu este o Realitate giatuită, ci un 
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Produs al Unei realități deja existente ca Suflet-Spirit. De aici co- 
respondenta pe care o facem noi ca mistică pur creștină, că Însuși 
Dumnezeu este Fiinţă-Persoană şi Energii-Har, ca o distincție 
netă, fără să împartă pe Dumnezeu în Două realități de Sine. 
Dumnezeu este Deofiinţa Treimică de Persoane și Strălucirea De- 
oființei Trinitare ca Energii Har ale Mișcărilor Persoanelor Deofi- 
ințiale. Deci Originea Spiritului și a Energiilor-Materiei este Chiar 
Dumnezeu, care se traduce pe Sine în Creaţia Sa ca Realitate Di- 
hotomică, Suflete Fiinţiale corespondenţă de Fiinţă Dumnezească 
și Corpuri ale Sufletelor corespondenţă de Har-energii. De aici re- 
miniscenţa anticilor că totuși Materia-Energia este Coexistentă cu 
Dumnezeu Spiritul. Și la misticii Indieni este Coexistența Brahman 
Suflet Absolut cu Prakriti Energie-Natură Universală. Căderea ne 
rupe nouă Memoriile ancestrale de Rai și aşa se mai păstrează vag 
în amintirile noastre. De aici reiese că Spiritul și Materia-energia 
nu este o Polarizare propriu-zisă, ci o Dublă Deschidere a Unei 
Unice Realităţi Fiinţiale. Realitatea în Sine este Fiinţa Personală 
Ipostasică, și Fiinţa are ca Viu Deplin de Sine o Strălucire energe- 
tică Harică, ce nu este ieșire sau Rupere de Fiinţă, sau transfor- 
mare de Fiinţă, ci este Miracol de Emanaţie de Fiinţă, dar nu direct 
din Fiinţă, ci prin Mișcările și datorită Mișcărilor din Fiinţă, și ale 
Fiinţei Totale. De aici deruta că energiile nu mai sunt Spirit, fiind 
într-adevăr nu Realitate directă de Fiinţă, ci realitate de ordinul 
doi, ca Prelungire de Mișcări Fiinţiale ce se traduc obiectiv ca 
Semi-Substanţă Energetică. Relativitatea energiei este din această 
Natură Semi-Substanţială, ce nu este prin Sine însăși, ci datorită 
Mișcărilor Substanţei Integrale de Spirit. Așa, în Creaţie Spiritul 
Fiinţial se Traduce ca Suflet, iar Harul Energetic se Traduce ca formă 
Corporală Materială. Spiritul este Substanţa de Sine Permanentă 
Integrală Fiinţială Personală și de aceea este Spirit. Energia Chip 
Haric este Semi-Substanţială Emanaţie din Mișcările Substanţei 
Fiinţiale, ca realitate dependentă și produs al Mișcărilor Fiintei, de 
unde Nepermanenţa de sine, fiind în funcţie de modurile de 
Mișcare ale Fiinţei Permanente. De aici, în viziunea creștină, Su- 
fletul este corespondenta Fiinţei de Dumnezeu și Materia-Corpul 
este corespondenţa de Har energii Divine. Așa dilema filosofiei 
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grecești se rezolvă, Spiritul fiind Fiinţa în Sine Viul Deplin în Sine 
care prin Aceste Mișcări Vii de Fiinţă Emană și Materia-Corpul, 
care astfel nu este complet străină de Spirit, ci ca Înrudire de Miş- 
care cu Mișcarea Fiinţială Spirituală. Așa, Materia are Semi-Spiri- 
tualul propriu, are Raţiunile Harice ce se Înrudesc cu Fiinţiala 
Conştiinţă, dar nu se Confundă. De aici, ca filosofie pur creștină, 
noi Scoatem total din Spirit Fiinţă Raţiunile care sunt ale Naturii 
energetice, nu ale Spiritului Fiinţial. Filosofia greacă, amestecând 
şi introducând Raţiunile în Spirit, degradează Spiritul cu Relativita- 
tea Raţiunilor și golește Corpul de orice Înrudire cu Spiritul, făcân- 
du-l simplă Materie moartă. Acest fapt a dat filosofiei grecești ne- 
putinţa unei Mistici propriu-zise, ajungând doar la o metafizică 
mistică raționalistă, nu Fiinţială. Teologia creștină a luptat mult ca 
să nu cadă în această Semi-mistică de stil grecesc. Catolicii încă se 
zbat în această Semi-mistică datorită aristotelismului adoptat în te- 
ologie. Mistica Isihastă Ortodoxă este tocmai rezultatul ieşirii la su- 
prafaţă, la o Mistică Integrală Fiinţială ce nu exclude Semi-Mistica 
de Raţiuni-Corp, dar o depășește și o scoate din Amestecul Fiinţei 
cu Energiile sale, cât și din Imanentismul Spirit și Materie, Suflet și 
Corp, Dumnezeu și Creaţie. Mistica Isihastă este Mistica Integrală 
Creştină, ca Dublă Mistică, de Fiinţă-Spirit şi de Raţiuni-Energii 
Corp, ca Împletire-Întrupare reciprocă fără amestecare și absorbi- 
re, în Potenţare și Transfigurare reciprocă. Acest fapt Mistic în 
Sine, al Întrupării Lui Dumnezeu în Creaţie, este toată Mistica 
Creaţiei. Doar în această viziune pur Mistică se poate vorbi de o 
Mistică pur Creștină, cum se pretinde Isihasmul. Pe baza acestui 
Limbaj mistic se poate vorbi apoi de un raport mistic creștin faţă 
de alte mistici, cât şi de o Comuniune-Convorbire mistică Creştină 
cu celelalte mistici, indiferent de ce natură sau provenienţă. Misti- 
ca Isihastă este o Mistică Integrală Suflet-Corp, mistică Fiinţială şi 
mistică energetică în Împletire egală, în Potenţare egală și nicio- 
dată în amestecare sau absorbire. Fiinţa nu se poate Trăi prin 
Energii și Energiile Corp nu pot niciodată să Trăiască Fiinţa prin 
propriile energii. O încercare de acest fel este o Denaturare reci- 
procă. Fiinţa se Trăiește doar prin Fiinţă-Spirit, iar Corpul-ener- 
giile doar prin energii Corp. Dar Taina Realităţii Integrale Su- 
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flet-Fiinţă și Corp-Energii este ca să nu fie o Trăire Dublă Sepa- 
rată, ci o Dublă Trăire Întrepătrunsă, ființa Întrupând cele Fiinţiale 
în Cele Nefiinţiale Corp-Energii și Energiile Corp Întrupând cele 
energetice în Fiinţă. Fără Acest Transfer Mistic nu se înțelege Tai- 
na Misticii Integrale Creștine. Corpul trebuie ca natură Normală 
să Trăiască prin Cele Fiinţiale Spirituale, Întrupând în propriile 
Mişcări energetice-Corporale Supra-Mișcările de Fiinţă-Spirit. 
Corpul este Prelungire de Trăire de Fiinţă în Sine. Un Corp ce 
vrea independenţă faţă de Suflet nu mai are Mișcările Fiinţei-Spi- 
ritului și așa apar Anti-Mişcările Fiinţiale ce dau Contrarierea Spi- 
rit-Materie-Corp. Mistica Creştină are şi acest Urcuș de Restabilire 
a Înrudirii Suflet-Corp peste Contrariul Conflictual polarizat. De 
aici dubla Nevoinţă Mistică Creștină, ca Sfinţire de Suflet și ca Pu- 
rificare-Pocăință Corp. În partea a treia, „Nevoinţele Isihaste”, se 
va vorbi pe larg de egalitatea Suflet-Corp ca Dublă Purificare Po- 
căință, ca Restabilire Integrală în vederea Misticii propriu-zise de 
Unire-Întrupare în Dumnezeu ca Îndumnezeire. Menţionăm cu in- 
sistență că Realitatea este Dublă în Concomitenţă, este Fiinţială și 
energetică de mișcare de Fiinţă, care nu se pot amesteca, nici 
confunda, de unde grija în Mistică de a nu cădea în Amestec, care 
denaturează şi pervertește Chipul adevărat al realității. Fiinţa este 
Sufletul Spiritul pur, iar energiile sunt Corpul cu Raţiunile sale de 
mişcare. Comunicarea Fiinţială se face direct prin Sf. Duh și Cu- 
vântul-Logosul Fiinţial ce pot Pătrunde în Fiinţele de creaţie, iar 
Comunicarea Energetică se face prin Har. De aici specificul Cre- 
dinței Cuvântului pentru Suflet și Raţionalului pentru Minte Corp. 
Credinţa este mai mare decât Rațiunea, după cum Cuvântul este 
Fiinţă față de Rațiunea energie. Mărturia Cuvântului este mai mare 
decât proba Raţiunii. Cuvântul Sf. Scripturi este de. netăgăduit. 
Mistica Sufletului este Mistica Credinței Cuvântului, este Mistica 
Limbajului Cuvântului-Dialogului direct Fiinţial-Personal. Doar 
Persoana o poţi Crede pe Cuvânt. Cuvântul este mai tare decât 
orice Raţiune. Rugăciunea este Cuvânt, este credinţă, de aceea 
Rugăciunea este directă a Sufletului. Mistica Isihastă este astfel în 
primul rând mistica Rugăciunii Cuvântului, Rugăciunii Hristice 
Cuvântul Logosul Fiinţial direct Dumnezeiesc. Meditaţia și Con- 
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centrarea este a Minţii-Raţiunii Corpului energetic. Rugăciunea 
Corpului-Minţii este ca Meditaţie și Concentrare pe ceva Sfânt. 
Isihasmul este în primul rând Rugăciune directă de Suflet, de 
aceea nu este Meditaţie sau Concentrare de Minte, ci Rugăciune 
de Cuvânt pur Transcendental Hristic. Metoda Isihastă nu admite 
Amestecul Minţii-Raţiunii cu Rugăciunea-Cuvântul pur Hristic, 
cum nu se admite amestecul dintre Fiinţa și energiile sale. Noi in- 
sistăm chiar supărător pe acest fapt. Metoda Trăirii Isihaste este 
Neamestecul dintre Fiinţă și Energiile Corp, Neamestecul dintre 
Minte-Raţiuni și Rugăciunea-Cuvânt Transcendental. Mintea iese 
din Cap, îşi opreşte orice meditaţie și Concentrare de Min- 
te-Raţiuni, se coboară în Inimă la Ușa Sufletului, unde să nu facă 
altceva decât să Asculte Rugăciunea Cuvântului pur Hristic Fiinţial. 
Minţii i se va părea greu să se oprească pe loc, dar, de se va Sili 
să-și compenseze propriile ei mișcări ca Raţiuni și meditații cu 
aparenta Simplă Ascultare a Cuvântului Hristic, va începe să Gus- 
te dintr-o Nouă mișcare, supra-mentală şi nefirească. Magia 
Rugăciunii Isihaste în Inimă este Taina din Sine însuși a Cuvântu- 
lui în sine Hristic. Taina Trăirii Fiinţei-Sufletului este Taina Cuvân- 
tului Fiinţial Hristic-Logosului Dumnezeiesc. Credinţa Creştină 
este Primirea Cuvântului-l ogosului Hristic, de aceea este Mărturia 
Evangheliei. Rațiunea ieșită din Cuvântul-Credinta Hristică este o 
Raţiune Creștină adevărată. De aceea şi Religia Minţii-Corpului 
este tot Evanghelia Hristică. Puterea Cuvântului Hristic este Per- 
'soana Sf. Duh, ca și Puterea Rugăciunii Hristice de Suflet. Pute- 
rea Raţiunii Hristice este Harul energiile necreate, Raţiunile Divi- 
ne, Ordinea-Morala Divină, Poruncile Divine. Cuvintele directe de 
Suflet nu mai sunt Porunci, ci Virtuţi. Virtuţile sunt Darurile Sf. 
Duh şi ale Cuvântului Hristic, iar Poruncile sunt Legile Hari- 
ce-Raţionale Divine. Sufletul nu are Porunci, ci Virtuti. Iubirea 
Dragostea-Dăruirea sunt Virtuţi în sine, ce nu mai au nevoie de 
Poruncă, fiind Fire în Sine. Poruncile sunt ale Minţii-Corpului, 
sunt Legile Energe ice. Virtuţile nu se Impun, ele sunt de la sine. 


Sfaturile sunt intermediare între Porunci și Virtuţi. Cuvântul este 


Comunicare şi Revelaţie directă. Raţiunile sunt Informatiile-Urme- 
le-Semnele Acestora, Înrudirea Fiinţială este Virtute-Fire. Libertatea 
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este Poruncă-Raţiune. Virtutea este mai mare decât Libertatea, 
este Înrudire-Fire. Libertatea este Raţiune de Virtute-Fire, este Or- 
dinul Doi al Mișcării între Virtuţi și Poruncă-Raţiune. Porunca nu 
este o Siluire de Virtute, ci o Prelungire-Ecou de Virtute. Porunca 
iese din Virtute când nu mai Prelungește Virtutea. Libertatea iese 
din Virtute când nu mai Prelungește Virtutea. Aici se încurcă 
Creaţia şi Decade. Înainte de Cădere nu era Bine și Rău, ci doar 
Virtute-Fire în Sine și Poruncă-Libertate Firească. Apariţia Binelui 
și Răului se face prin leșirea din Virtute, din Iubirea de Dumnezeu 
şi așa se Calcă Porunca prin leşirea din Libertatea Firească. Virtu- 
tea este Pomul Vieţii din Rai. Porunca-Libertatea este pomul Bi- 
nelui și Răului din Rai. Depărtarea de Pomul Vietii-Virtutea și 
Apropierea exclusivă de Pomul Poruncii-Libertăţii aduc Convorbi- 
rea cu Șarpele-Căderea. Mistica Isihastă este Restabilirea Armo- 
niei de Rai din care am Căzut. Diavolul a căzut căzând total din 
Virtute-lubire în Nevirtute-Ură. Omul cade din Depărtarea de Po- 
mul Vieţii spre Pomul Poruncii Corpului-Energiilor. De aceea 
după cădere Omul devine Realitate predominant Corporală. Prin 
metoda mistică Isihastă se Sare astfel peste Corp-Energii direct în 
Suflet, unde este Pomul Vieţii Botezul Hristic, ca prin Acesta să 
ne Restabilim apoi şi Corpul-Pomul Căderii-Binelui și Răului. 


21. 


Dacă Teologia Creştină este Teologia Hristică, Mistica 
Creştină este Mistica Mariologică a Maicii Domnului. Icoana Hris- 
tică nu este posibilă fără Icoana Maicii Domnului. Mărturia Icoanei 
Hristice este Cuvântul-Crucea şi Învierea. Mărturia Maicii Domnu- 
lui este Fecioara-Biserica şi Nașterea Hristică. Icoana Maicii Dom- 
nului cu Pruncul Hristic în Brate întrunește toate acestea, ca 
Icoană Arhetipală. Icoana este Chip Arhetipal. Este Chip-lcoană 
Arhetipală de Suflet ca Chip Fiinţial și este Icoană-Chip Arheti- 
pală de Corp-Energii ca Chip Haric. Dumnezeu, s-a văzut, este 
Fiinţă-Persoană şi Strălucire energetică Harică Chip-lcoană 
Fiinţială ca Chip-Persoană şi Chip-lcoană Energetică ca Chip Ha- 
ric. Aceste Două Icoane suni Nedespărţite, neamestecate și în În- 
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trepătrundere și niciodată în lipsa vreuneia. La fel, creaţia nu se 
poate concepe fără Ambele Icoane totodată. Dacă am Vedea Per- 
soana Dumnezeiască direct, am vedea Chipul Fiinţial Pur într-o 
Strălucire Energetică Harică, fără să distingi separat care este For- 
ma şi care este Conţinutul. Ce ne-ar minuna ar fi că Chipul Fiinţial 
are în El Cuprins Harul și Chipul Haric are în El Cuprinsă Fiinţa, 
Un Chip cuprinzând şi Depășind totodată pe Celălalt Chip, fără 
totuși să se confunde sau să se amestece. Acelaşi fapt este în 
creaţie. Chipul Fiinţial Sufletul are în El Chipul Energetic Corp și 
Chipul Corp are în El Fiinţa-Sufletul, Unul fiind Formă și Conţinut 
totodată Celuilalt. Căderea din Rai și Păcatul aduc Separarea Ce- 
lor Două Chipuri până la despărţirea lor ca Moarte. În stările mis- 
ticii creștine de Suflet se simte Sufletul mai mare decât Corpul și 
dincolo de Corp, fără să se anihileze Corpul, ca o Copleșire Sufle- 
tească-Fiinţială de Corp, în care Corpul Plutește în mediul Su- 
pra-firesc de Suflet, ca o Supra-Însufleţire a Corpului, ce mistic 
Creștin înseamnă Înduhovnicire, adică Intrarea Corpului în Duh și 
Spirit, în care se Odihnește ca într-o Casă. Moartea este Dură şi 
grea, că Rupe ce nu se poate Rupe. Cum să Rupi Corpul din Su- 
flet şi Sufletul din Corp ?... Când Unul îl are pe Celălalt propriu 
Conţinut ?... De aceea la Moarte Sufletul Rămâne cu Memoria to- 
tală a Corpului şi Corpul Cu Memoria Sufletului. Aici este și Taina 
Materiei zise moarte. Nu există Separată de Suflet, de aceea nu 
este Materie liberă, ci doar Materie Structurată-Corp. Căderea 
aduce Big-Bangul Exploziei Cosmice, prin care Corpurile 
Adevărate de Rai se Rup în Pulberi de Materii Corporale ce au 
Memoria Sufletului Lor, de unde apoi aparenta Evoluție de Refa- 
cere a Corpurilor după Memoriile Arhetipale primordiale. Creaţia 
nu este Big-Bangul Unei Materii Primare create de Dumnezeu 
simplu la început, prin care apoi începe Demiurgia-Structurarea 
în Forme și Organisme complexe. Dumnezeu Creează Chipuri și 
Icoane după Chipul Icoanei Sale. O Creaţie fără Chip nu este 
demnă de Un Dumnezeu Chip Absolut. Moartea este Repetarea 
Big-Bangului ancestral în fiecare din noi, Urmașii Lui Adam celui 
Căzut şi declanșator de Cădere Bia-Bangul Păcatului. De aceea cu 
Moartea începe adevărata noastră Evoluție. Păcatul și Moartea 
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sunt Ruperea Chipului-lcoanei, Sfărâmarea Icoanei. Mistica noas- 
tră este Refacerea Icoanei, Rezugrăvirea Icoanei în propria viaţă. 
Icoana înseamnă Chip-Arhetip. Doar Dumnezeu este Chip-Arhe- 
tip-lcoană în Sine şi doar prin Icoana Dumnezeiască ne facem și noi 
Asemănare de Icoană. Arhetipurile nu se Repetă, se Regenerează, 
de aceea Arhetipurile sunt Fiinţiale în ele însele. Arhetipurile sunt di- 
rect ale Fiinţei. Cuvântul este Arhetipal, este Fiinţial. Legea-Raţiunea 
este a Energiei-Corpului, nu a Fiinţei, că Legea nu se Regene- 
rează, ea trebuie Repetată, fiind Poruncă, Produs, nu Virtute Iz- 
vor. Este Adaus, nu realitate în sine. În relatarea noastră despre 
Isihasm, „Memoriile unui Isihast”, căutăm Arhetipurile misticii 
creștine, ca să putem descifra confuzia căderii. Arhetipurile sunt 
Limbajul adevărat. Hristos Cuvântul direct Dumnezeiesc vine cu 
Limbajul Transcendental, cu Arhetipurile. Logica și Gramatica 
Limbajului Hristic este Treimea Dumnezeiască, Chipul ce se Re- 
generează şi în Creaţie, care este pe baza Arhetipală Chip de 
Dumnezeu. Căderea este un Anti-Arhetip, de aceea tinde să fie 
Fiinţială, să Înlocuiască Fiinţa în Sine Parazitând-o și negativi- 
zând-o. Păcatul Originar este astfel Arhetipal, de aceea nu atât că se 
repetă, ci se Regenerează în fiecare dintre noi. Moștenirea Păcatu- 
lui Adamic este Regenerarea Anti-Arhetipului Căderii... ce rege- 
nerează și în noi tot Complexul căderii. Arhetipul Pur de Crea- 
ție-Feciorelnic este Fiinţa de creaţie, ce în sens mistic este Chipul 
Maicii Domnului. Dumnezeu este de gen Dumnezeiesc pe care 
noi îl traducem ca gen Bărbătesc-Masculin. În sens mistic creștin 
genul masculin este corespondenţa directă de Chip Fiinţial Dum- 
nezeiesc. Toate Arhetipurile pur Dumnezeiești sunt de gen Mascu- 
lin. Creaţia este de Gen Feminin și tot ce este Creaţie este de Gen 
Feminin. Toate Arhetipurile de creaţie sunt de gen Feminin. 
Aceasta nu înseamnă Polarizare-Contrarii-Opusuri, ci Corespon- 
denţă Creator-Creaţie, pe care unii o văd şi ca o Complementari- 
tate. Dumnezeu este doar Unic Gen Masculin în Sine. Creaţia este 
doar Unic Gen Feminin în Sine. Dar Creaţia, în viziune pur creș- 
tină nu este doar Fiinţă de creaţie, ci Împletire de Logos-Cu- 
vânt-Chip de Dumnezeu-Scânteia Dumnezeiască cu Ființa de 
Creaţie. Sufletul de Creaţie este astfel Dublu Chip, Adamic, Chip 


176 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


de Dumnezeu Unit cu Chip de Creaţie. Aici este Originea Chipu- 
lui Masculin și Feminin în Adam. Adam nu este Ambi-Sex Ambi- 
gen, cum unii consideră mistic, care se divide în două, Bărbat și 
Femeie. Adam este și Chip de Dumnezeu, și Chip de Creaţie în 
Unire-Împletire. Creaţia Traduce Aceste două Chipuri' Arhetipale 
în gen masculin și feminin. Originea Genurilor nu este Structurare 
Sexuală, ci este în Arhetipul de Dumnezeu și Arhetipul de Creaţie. 
Sexul este o Prelungire foarte depărtată și doar în Corp-Energii, 
care se conturează ca Sex, care după căderea creaţiei capătă niște 
semnificaţii de Adaus de cădere şi negativizare. Genul Arhetipal 
Dumnezeiesc nu este Pozitivul în Sine și Genul Arhetipal de 
Creaţie nu este Negativul în sine, aceste semnificaţii le dăm noi 
după cădere. Genurile nu suni Polarizare, ci Corespondenţe 
Chip-Creator și Chip de Creaţie. Chipul de Creator este Chipul 
de Dumnezeu, iar Chipul de Creaţie este Chipul Creaţiei. Chipul 
de Dumnezeu este Fiinţa Necreată Spirituală în Sine, Totală, De- 
plină, Absolută în Sine. Chipul de Creaţie este Fiinţa Creată Tra- 
ducere de Fiinţă de Dumnezeu în Fiinţa Spirituală de Creaţie. 
Fiinţa de Creaţie nu este Însăși Fiinţa de Dumnezeu, ci o Fiinţă 
Creată Obiectiv pe Arhetipul Fiinţei de Dumnezeu. De aceea Chi- 
pul de Dumnezeu Genul pur Masculin creează Obiectiv un 
Chip-Gen de Creaţie ce este Chipul-Genul Feminin. Genul Mas- 
culin nu este Opusul-negativul Femininului, ci este Creatorul-Trans- 
punerea-Traducerea Masculinului Fiinţial în Fiinţă Corespondentă 
egală. Masculinul nu este un Gen ce depinde de cel Feminin, ci un 
Gen în Sine, care Creând pe Arhetipul Genului său, apare și Ge- 
nul Feminin, Corespondenta de Creaţie, nu de Sine însăși. Genul 
Masculin nu se Preface-Transformă în Gen Feminin prin schimba- 
re de Polarizare, ci Creează Obiectiv un Gen Corespondent de 
Sine, egal cu sine, pe Arhetip de sine, de Coexistenţă cu sine, de 
Dialog cu sine. De aceea lubirea nu este Sex în Sine, ci este Dia- 
log peste Sine cu Un Egal cu Sine. lubirea nu este o Structurare 
Sex, ci o Natură-Fire Fiinţială. Nu Sexul naște Iubirea, ci lubirea 
Firea Fiinţială se evidenţiază ca Prelungire în Corp-energii în tra- 
ducere energetică și ca Sex. Genul Masculin este Chip de lubi- 
re-Chip de Dumnezeu. Iubirea Firii Masculine este în Mod de Fire 
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de Chip de Dumnezeu, de aceea lubirea Masculină Fecun- 
dează-Pătrunde-Regenerează, este Sămânţă. Genul Feminin este 
Chip-Mod de lubire doar de Mod-Chip de Fiinţă Creată. De aceea 
sunt Două Moduri-Firi de Iubire, ca Chip de Dumnezeu și ca Chip 
de Creaţie. Firea de lubire de natură Dumnezeiască se traduce în 
Chip de gen masculin în creaţie, iar Firea de lubire de natură 
Fiinţială de creaţie se traduce ca gen feminin în creaţie. De aici 
cele două Arhetipuri ale Existenţei ființiale de Creaţie. Arhetipul 
Chip de Dumnezeu Chipul Hristic al Logosului Dumnezeiesc şi 
Arhetipul Chip de Creaţie Chipul Maicii Domnului. 


22. 


Persoana Logos Vine în Arhetipul de creație, în Maica Dom- 
nului, ca să dea la o parte Anti-Arhetipul Căderii-Păcatul. Virtutea 
este Arhetipul de Dumnezeu. Păcatul este Arhetipul de cădere. 
Noi după cădere suntem între Virtute și Păcat, între Dumnezeu și 
Cădere. După cădere, noi mai rămânem cu vagi amintiri ale aces- 
tor Arhetipuri. Virtutea Fire Chip de Dumnezeu se luptă în noi cu 
Păcatul. Căderea începe cu Conflictul Arhetipurilor. În mod nor- 
mal, Arhetipurile se Înrudesc şi se Împletesc. De aceea Arhetipuri- 
le Contrare nu sunt decât Adausurile Căderii, nu transformarea 
Arhetipurilor Perfecte în Imperfecte Contrarii. Păcatul în sine este 
o Creaţie a Creaţiei fără Arhetipurile Creaţiei, care Rămân Per- 
fecte, dar care își Adaugă în mod lluziv-fantomatic niște Anti-Ar- 
hetipuri care să Înlocuiască Arhetipurile Fiinţiale. Anti-Arhetipuri- 
le căderii sunt nişte Închipuiri creative, ce nu pot avea realitate 
Fiinţială în sine, pentru că nu sunt Transpuneri de Arhetipuri, ci 
Abstracţii de Anti-Arhetipuri. În mod normal, Un Arhetip se Re- 
generează pe sine tot ca Arhetip. Căderea fiind Anti-Arhetipală, 
nu are Fiinţă în sine, de aceea se Leagă de Fiinţă și o face să se În- 
chipuie Un Arhetip Contrar. De aceea Păcatul este o Irealitate, o 
Abstracţie și totuși o realitate, că face Fiinţa să se Închipuie Con- 
trară Sieşi. Păcatul este real fiindcă Participă real Fiinţa la aceasta, 
iar dacă nu mai Participă, Păcatul devine Ireal și dispare. Răul este 
Rău doar dacă Fiinţa se Asociază cu Acest Fictiv Rău și-l face să fie 
prin Fiinţa în sine. Răul are astfel doar Participare de Fiinţă, dar 
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nu Fiinţă în sine. Noi creaţia avem toate Arhetipurile Fiinţei Dum- 
nezeieşti traduse în Arhetipurile noastre de creaţie. Suntem 
Creaţii diverse după Evidenţierea pregnantă a Unui Anume Arhe- 
tip, având însă şi toate celelalte Arhetipuri, de unde Înrudirea și 
Deofiinţa Arhetipală a Creaţiei cu toată creația. Aceasta este Fa- 
milia Transcendentală și Cosmică. Fiecare Arhetip le are şi pe toa- 
te celelalte, dar Traduse prin propriul arhetip. Cuvântul-Logosul 
este Această Taină a Arhetipurilor. Orice Cuvânt este Tot Limba- 
jul tradus într-un Anume Cuvânt-Arhetip. Cuvântul este Un Anu- 
me Mod de Mișcare de Conștiinţă care ca Arhetip Regenerează 
aceeaşi Mișcare de Conștiinţă și acelaşi Cuvânt. Rațiunea nu este 
Cuvânt-Arhetip, ci Informaţie de Cuvânt, de aceea Rațiunea își 
Caută Cuvântul Arhetipal în care își găsește Raționamentul de 
sine. Limbajul nostru Mental după cădere nu este adevăratul Lim- 
baj de Cuvinte Arhetipuri, ci Limbaj Raţional-energetic-Conceptu- 
al. Memoria Cuvintelor Arhetipale se traduce în Memorie de pre- 
lungire ca Raţiuni mentale ce ne dau Conceptele Limbajului 
nostru, căruia i se adaugă și limbajul Căderii, ca Raţiuni negative. 
După cădere noi ne limităm la Limbajul Raţional, care nu este 
Limbajul Fiinţial Sufletesc, ci energetic-Corporal. De aceea Misti- 
ca ce Caută Fiinţa trebuie să Transceandă Limbajul Conceptu- 
al-Raţional, să Rememoreze Cuvintele Arhetipale, singurele ce 
Dau Concretul Fiinţial al realităţii. Noi, după cădere, Uitând Lim- 
bajul Fiinţial, îl credem Abstractul celui Raţional, de unde consi- 
derăm Arhetipurile Principii în Sine, prefăcând chiar Fiinţa ca Un 
Principiu Fiinţial în sine ce devine și evoluează la Concretul 
Fiinţial. Mistica susține că Fiinţa nu este Principiu abstracţie 
Fiinţială, ci este Concretul în Sine, tot atât de obiectiv ca și Con- 
cretul energetic al Raţiunilor. Trebuie ţinut cont însă că fiecare 
concret, Cel de Fiinţă și Cel de Raţiuni-energii, nu se poate evi- 
denţia decât prin propriu Concret, altfel pare Unul față de Celălalt 
abstracție-principiu informaţional. Concretul de Fiinţă se evi- 
denţiază doar direct prin Limbajul Fiinţial-Arhetipal-Cuvintele 
Chip de Logos. Concretul Raţional se evidenţiază doar prin limbajul 
Raţional-Mental-Conceptele. Mistica însă mai stabilește Miracolul 
Transfigurării unui Limbaj prin celălalt, dar nu transformându-se 
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reciproc, ci Lăsându-se Pasiv în Activul Celuilalt. Limbajul de 
Raţiuni, de se lasă Pasiv în Mişcarea Concretă a Limbajului direct 
de Suflet-Fiinţă, atunci se Împărtășeşte real de Fiinţă și invers. Dar 
Condiţia este ca Ambele Limbaje să fie în Deplină Funcţionalitate. 
După cădere, noi am Uitat de Limbajul direct de Suflet şi așa nu 
mai știm ce este Transfigurarea. Mistica Isihastă este Reînvăţarea 
și a Limbajului de Suflet, că doar așa se poate Dialoga. Fără 
funcţionalitatea Dublului Limbaj în egalitate, nu se poate vorbi de 
o Mistică reală Creștină. De aceea mistica isihastă este Mistica In- 
tegrală Suflet-Corp. 


23. 


Ființa de Creaţie este alta decât Fiinţa de Dumnezeu, dar pe 
Arhetipul Fiinţei Dumnezeiești tradus în mod creativ în Fiinţă Sub- 
stanțială de creaţie, de unde Egalitatea Cu Dumnezeu prin Dărui- 
re de Dumnezeu, această lubire Dăruită fiind posibilitatea dialogu- 
lui Creaţie-Dumnezeu. Chipul Fiinţial de Dumnezeu este Chipul 
Bărbătesc în Sine, în corespondenţă cu Chipul Bărbătesc de crea- 
ție, ca Arhetip în sine. Chipul Fiinţial de Creaţie este Chipul Ma- 
tern în Sine, Transpunerea în Creaţie a Chipului Patern Creator 
Arhetipal. Chipul Dumnezeirii este Dumnezeu Tatăl, de aceea De- 
oființa Treimii Dumnezeiești este Personalitatea Fiinţială a Lui 
Dumnezeu Tatăl din care Purcede Sf. Duh și se Naște Fiul-Logo- 
sul. Creaţia este Transpunerea Fiinţială a Esenţei Dumnezeirii, 
Deofiinţa, în Mod Creativ, într-o Altă Fiinţă, de Creaţie. Așa Chi- 
pul Fiinţial de Tatăl al Creatorului se Traduce în Chipul de Mamă 
ca Chip al Creaţiei. Dumnezeu este Chip de Tatăl, că este Necreat 
și prin Sine Însuși. Creaţia nu poate avea Chip direct de Tatăl, că 
este Creată, nu prin Sine însăși. Așa Chipul de Mamă este Egalul 
Chipului de Tatăl, fiind Același Sens, dar în Esenţe Fiinţiale deose- 
bite, Fiinţa de Dumnezeu fiind Creatoarea Fiinţei de creaţie. De 
aceea Fiinţa de Dumnezeu, care este de Esenţă Tatăl, nu se poate 
Amesteca cu Fiinţa de Creaţie, care este de Esenţă Mamă, Fieca- 
re Rămânând Esenţă Proprie, dar în Comunicabilitate şi Între- 
pătrundere. Originea Chipului de Tată și de Mamă nu este astfel 
Sexul-Reproducerea, ci Arhetipul de Creator Dumnezeu și Arheti- 
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pul de Creaţie Transpunere de Creator. Chipul de Mamă este Ar- 
hetipul Fiinţial al Creaţiei, ce nu are nimic de-a face cu Sexul, dar 
care apoi se prelungește în Corp Energii și cu astfel de sens. Ca 
Origini, în creaţie Primul Arhetip este cel de Mamă Chipul Fiinţial 
Total al Creației, care ca Suflete Personale se Prefigurează ca 
Chip de Feciorie Suflet ce dă în Corp Energii Chipul de Femeie și 
acesta deschide și sensul energetic Sex. Chipul de Mamă este Per- 
sonalitatea Fiinţială a Creaţiei, după cum Chipul Lui Dumnezeu 
Tatăl este Personalitatea Fiinţială a Dumnezeirii Necreate, Trei- 
mea de Persoane Dumnezeiești. Ca mistică pur creştină astfel 
Chipul de Mamă este tocmai Desexualizarea Chipului de Femeie. 
Femeia în Chip de Mamă nu mai este Sex, ci Fiinţă de Creaţie. 
Dumnezeu Creează Chipul Arhetipal de Creaţie, ce este însăși 
Fiinţa de creaţie, ce este Chipul Corespondent de Fiinţa Dumne- 
zeiască, Chipul de Tatăl devenind ca Chip de creaţie în Chip de 
Mamă. Maica Domnului este Acest Arhetip Fiinţial Corespondent 
de Chip de Dumnezeu în Creaţie. Maica Domnului este însăși 
Esenţa Arhetipală-Fiinţială a Creaţiei, de Aceea este Mamă-Arhe- 
tip, este Fecioară Persoană de Mamă Fiinţială, este Originea Chi- 
pului Femeiesc, Cea mai Cinstită între Femei și nu mai este Sex, 
că Ea Naște Logosul Hristos Cel Dumnezeu, Cel Necreat ce Se 
Creează pe sine Însuşi, nu de Altă Sământă. Dumnezeu nu se 
Căsătorește Întrupându-se din Maica Domnului, ci se Dăruiește El 
Însuși Fiinţei de Creaţie și se Lasă Născut de Fiinţa de Creaţie. 
Este paradoxul Transcendental al Creștinismului. Dumnezeu Cel 
Necreat Creează Creaţia-Mama și Creaţia-Mama Naște pe Cel 
Necreat. Aici nu mai este Nuntă-Căsătorie, ci adânc Tainic 
Fiinţial. Fiinţa în Sine nu este Joc Atractiv, Nuntă, ci Adâncă 
Nastere Fiinţială. În Corp-Energii nu se mai distinge Fiinţa, ci doar 
Mișcările Mişcărilor Fiinţei, de aceea după cădere noi vedem 
răsturnate realităţile. Creaţia nu este simplă creaţie a Unei Fiinţe 
deosebite de Dumnezeu, ci este Taina de Întrupare de Dumnezeu 
în Fiinţa de Creaţie, de aceea Creaţia este Dublu Chip, de Adam 
Chip de Dumnezeu și de Eva Chip de Creaţie. Creaţia este acest 
Dublu Arhetip în Sine ce nu are nici o legătură cu Sexul. Dumne- 
zeu Creează Fiinţa de creaţie şi totodată se Întrupează în ea, nu 
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stă Deoparte, distanțat de ea. De aceea Adam este şi Om, și 
Dumnezeu Chip totodată. Eva este primordial în Coasta lui Adam 
și din Coasta lui Adam se Naște. Creaţia este Primordial în Chipul 
Fiinţial Al Lui Dumnezeu în Capacitatea de Creaţie-Gândire a Lui 
Dumnezeu. Această Scoatere din Dumnezeu, din Coasta Lui 
Dumnezeu, este Creaţia. Adam este Taina Întrupării de Dumne- 
zeu în Creaţie, nu Simpla Creaţie, de aceea el are Ambele Chi- 
puri, de Dumnezeu şi de Creaţie, de Bărbat din a cărei Coastă se 
face Eva. Nu Adam se face Eva, Nu Chipul de Dumnezeu se face 
Chip de Creaţie, ci Coasta, ci Chipul Chipului de Dumnezeu și de 
Adam. Eva nu este Jumătatea Lui Adam, Creaţia nu este Jumăta- 
tea Lui Dumnezeu, ci Chipul-Coasta-Arhetipul Transpus Creativ şi 
în Alt Chip de Chip de Sine. Mama este Alt Chip de Chip de 
Tatăl, nu transformarea Chipului de Tatăl în Mamă sau Ruperea 
Chipului de Tatăl în Două. Chipul de Creaţie-Mamă este Alt Chip 
al Chipului de Tată Dumnezeu. Mama nu este Soţia Tatălui, ci 
Chipul Chipului Tatălui, de aceea Întruparea Chipului de Tatăl în 
Chip de Mamă pare Căsătorie-Nuntă, că Naşte Fiinţa Copilul, 
Fiinţa Fiinţei de Tatăl. Mama are Rost de Renaștere a Chipului de 
Tatăl, Copilul, altfel Rămâne Simplu Joc de Nuntă-Căsătorie, Ilu- 
zie de Sine în Dedublare Auto-Dedublare de Sine. Nunta-Căsăto- 
rie fără Copil-Renaştere de Sine este o Iluzie Transcendentală de 
Sine, este Jocul cu Mireasa Auto-Dedublarea de Sine. Mistica 
Creștină nu este Mistica Căsătoriei lluzive de Desfătare cu Mirea- 
sa, ci este Mistica Întrupării într-o Creaţie de Sine din care se 
Naște Real Chipul de Sine Copilul. Fără Copil, totul este Joc Au- 
to-lluziv de nepermis ca Transcendent. De aceea Dumnezeu este 
Tatăl de Sine și Creaţia este Mama în Sine, nu Femeia-lluzia în 
Sine, ci Mama Concretului de Sine, a Copilului Nașterii de Sine, 
ce Rămâne Dublu Sine fără să mai fie Auto-lluzie de Sine. Trage- 
dia Căderii Aduce Auto-lluzia de Sine, Plăcerea Auto-Distrugerii 
de Sine, că în Iluzie tu nu mai ești decât în Umbră-Fantomă până 
la absorbire în Iluzie. Nunta-Căsătorie este Auto-lluzie de Sine în 
Mireasă, care de se face Copil-Mamă devine Reală Concretizare 
de Sine, Renașterea de Sine. Acest Arhetip de Renaștere Con- 
cretă de Sine este Arhetipul Reproducerii din Sex. Sexul fără Re- 
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producere rămâne o Iluzie, o Auto-Desfătare de Sine, o Mastur- 
baţie de Sine, o Auto-Distrugere. Plantele și Animalele au Păstrat 
Reproducerea Reală de Sine în Sex, nu au căzut în Oribila Mastur- 
batie de Sine ca Relaţie-Sex fără Reproducere de Sine, fără Copil. 
De aceea Culmea iluziei Căderii este Căsătoria fără Copii. Sexul 
ca Origine este Prelungirea în Corp-Energii a Arhetipului de 
Naştere de Sine din Taina Fiinţei-Sufletului. Căderea aduce Tainei 
Naşterii de Sine Fiinţiale Anti-Taina Omorârii de Sine, Sexualiza- 
rea Nașterii Fiinţiale, ca Auto-Plăcere masturbaţie. Nașterea de 
Sine nu se face în propriu Sine, ca iluzia patologică a Dedublării 
de Sine, ci doar în Altă Fiinţă egală cu Sine, ce nu Rămâne lluzivă, 
ci se Concretizează ca Renaștere nu tot în Sine, Ci și în Copil, al 
Doilea Concret de Sine. Creaţia ar fi o Iluzie a Lui Dumnezeu, o 
Auto-Plăcere inferioară, de nu ar fi o Reală Întrupare a Lui Dum- 
nezeu Însuși într-o Realitate Copil de Creaţie. Copilul-Fiul este 
Concreta Transcendentalizare de Sine, nu Egoismul Transcenden- 
tal de Nuntă fără Copil, fără Întrupare Reală Renașterea Concretă 
de Sine în Alt Sine. De aici Taina Misticii Creştine, a Întrupării Re- 
ale a Lui Dumnezeu în Creaţie, nu a lluziei de Creaţie, nu a Nunții 
Sterile de Sine, nu a Femeii Dedublării patologice de Sine, ci a 
Mamei Realei Renașteri-Copil de Sine. Dumnezeu nu Creează 
Creaţia ca Chip de Femeie-lluzia Tatălui, ci Creează Chipul de 
Mamă în Sine, ce este Întrupare de Sine în Copil-Renaștere Con- 
cretă-reală de Sine. Chipul de Mamă este Arhetipul Chipului de 
Femeie, şi Femeia fără Arhetipul de Mamă este o lluzionare a Chi- 
pului de Mamă. Paradoxul misticii este că Tatăl își Naşte propria 
Mamă și Mama își naște propriul Tată, dar nu Rămânând la Sine 
însuși, ci Concretizându-se ca Dublă Transcendentalizare în Copil, 
care tot paradoxal este totodată și Însuși Tatăl'şi Însăși Mama, fără 
amestecare, ci ca Întrupare Reciprocă într-o Supra-Întrupare. lubi- 
rea este Esenţa Arhetipului de Tată și de Mamă, dar aceasta nu 
este posibilă în Singularizare de Sine, ci doar în Comuniune de 
Sine. Mistica nu înseamnă Auto-Conștiinţă-Egoism Transcendental, 
ci Întrupare de Conșştiință în Altă Conștiinţă, ca lubire-Depășire de 
Conștiinţă. Cine lubește își depășește propria Conștiinţă și pro- 
pria Fiinţă, de aceea lubirea nu Rămâne doar propria Fiinţă, ci 
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Naște Concret o Altă Fiinţă, Copilul. Cine nu are Copil minte că 
lubește. Dumnezeu Tatăl are Doi Copii, pe Sf. Duh și pe Fiul-Lo- 
gosul, şi mai are încă o Fiică, Creatia. Dumnezeu în Sine este 
doar Tată şi de aceea, ca să Nască și o Fiică, o Creează ca Altă 
Fiinţă decât propria Fiinţă. Dumnezeu nu se Căsătorește cu pro- 
pria Fiică să Nască Lumea Copii de creație, ci Dumnezeu își Cre- 
ează Fiica direct Mamă, ca Ea ca Mamă să Nască propriii Copii și 
ca Fii ai lui Dumnezeu Creatorul Tată. Aici este Sublimul Creștin 
al misticii. Dumnezeu nu se Căsătoreşte cu Mireasa Creaţie, ci 
Creaţia este direct Mamă ai cărei Copii Renasc pe Însuși Dumne- 
zeu Tatăl Mamei-Fiice. Mama-Fiică are în sine Reproducerea ca şi 
Tatăl și fiecare pot Naște proprii Copii. Taina Reproducerii nu 
este Căsătoria-Nunta, ci Renaşterea prin proprii Copii a Fiinţei 
Celuilalt. Copiii Mamei-Fiice sunt Nașştere de Noi Fiinţe de 
Creaţie, dar totodată Renasc pe Însuși Creatorul Tatăl al Însăși 
Mamei, de aceea Copiii de Creaţie au Suflete Chip de Dumnezeu, 
Suflete de Creaţie Întrupate în Chip de Dumnezeu. Creaţia nu se 
poate Crea pe sine, de aceea nu-și poate Crea propria Fiinţă, pro- 
priul Suflet. Sufletul Fiinţa de Creaţie îl creează doar Dumnezeu. 
Aici este Taina. Mama-Fiică Naște propriii Copii de creaţie, dar 
din Fiinţa Lui Dumnezeu Creatorul Tatăl și al Mamei. Mama-Fiică 
este Creatia Tatălui Creator și ea are Fiinţă Creată de Tatăl Crea- 
torul. Mama-Fiică este Transpunerea Chipului de Tatăl Creator în 
Chip de Creaţie, de aceea este direct Mamă și nu simplă Fiică-Fe- 
meie, ci Fiică-Mamă. Arhetipul-de Fiică-Mamă dă apoi și Chipul 
de Femeie. Arhetipul Fiicei-Mamei, fiind Chipul Fiinţei de Dumne- 
zeu Tatăl transpus Creativ în Creaţie, dă Fiinţă Copiilor de Mamă 
din Fiinta de Tatăl-Creatorul propriei Fiinţe. De aceea Fiica-Mamă 
Renaște prin propriii Copii totodată pe Însuși Tatăl Creatorul 
Dumnezeu. De aici Taina zis „Fecundaţie”, fără de care Mama nu 
poate Naște Copii. Fecundaţia nu înseamnă Sex, ci Origine 
Fiinţială, Arhetip Fiinţial. Originea Fiinţială este Taina Nașterii-Re- 
producerii-Fecundaţiei. Căderea creaţiei din Rai o face apoi Exclu- 
sivitate Sex. Originea Fiinţială nu are nimic de-a face cu Sexul, fi- 
ind Creaţie Transcendentală, nu Magie de proprie realitate, joc 
iluzie masturbatie de sine. De aceea lluzia este cea mai patologică 
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mișcare de Spirit, ce Masturbează Spiritul până la Auto-Distrugere 
de Sine. Plăcerea Sex este această Iluzie de Auto-Plăcere, pe care 
o produce căderea creaţiei din Beatitudinea de Naștere Fiinţială. 
Nașterea Fiinţială este cea mai mare Beatitudine, a cărei urmă 
aproape uitată vrea s-o compenseze plăcerea Sex, după cădere. 
Actul Creaţiei este Transcendentala Beatitudine, că este lubi- 
re-Auto-Depășire. De aceea lubirea dă Fiinţă Creaţiei, și Iubirea 
este mai mare decât toate plăcerile, este Beatitudine Transcen- 
dentală. Auto-lubirea se transformă de Cădere, în plăcerea Sex. 
Egoismul şi Auto-lubirea nasc concretizarea de Sex ca Înlocuitor 
de Beatitudine de Naștere Fiinţială. Dumnezeu Creează Creaţia ca 
Beatitudine de Sine şi Fiica Creaţie este Întruparea Acestei Iubiri 
Dumnezeiești într-o Nouă Fiinţă, de Creaţie. Fiica creaţia nu este 
Mireasa Lui Dumnezeu, ci Creaţia lubirii Dumnezeiești a Sf. 
Treimi. Doar lubirea de Dumnezeu poate Crea Fiinţial o Realitate 
reală de creaţie. lubirea Dumnezeiască se Face Real Chip de 
Mamă-Creatie. Dumnezeu este Originea Iubirii Absolute, este 
Tatăl Absolut. Acest Chip de lubire absolută coborât în Creaţie se 
Face Real Chip de Mamă. Chipul de Mamă este transpunerea în 
Creaţie a Chipului Iubirii în Sine de Tatăl. De aici Arhetipul Maicii 
Domnului, Sublima Iubire a Lui Dumnezeu Fiul Logosului care se 
face El Însuşi Chip de Iubire de Creaţie, creând Chipul de Mamă, 
Chipul Maicii Domnului. Chipul Maicii Domnului este transpune- 
rea Chipului lubirii Logosului ce se Face și Creaţie. lubirea Logo- 
sului ce se Întrupează în Creaţie se concretizează prin Crearea 
Chipului Fiinţial de Creaţie, care este În-Personalizat apoi în de- 
plinătate în Persoana Maicii Domnului, după cum Logosul Perso- 
nal este În-Personalizat în Persoana Întrupată Hristos. Fără aceste 
Două Arhetipuri Egale, nu este înțeleasă adevărata Mistică 
Creștină. Dumnezeu-Logosul este Creatorul Bisericii Creaţie 
Fiică-Mamă, în care El se Face Preot-Sacerdot al Euharistiei Litur- 
gice, ce Preface pe însăși Mama în Sf. Taine ale Îndumnezeirii 
Mamei-Bisericii. Dumnezeu este Preot, nu Mire al Bisericii-Crea- 
tiei. Dumnezeu Slujește ca Iubire Transcendentală, nu se lasă în 
Jocul unei Desfătări ieftine a Miresei-Creaţiei. Biserica, la rândul 
ei, nu este o Mireasă-Creaţie în Magia-Mirelui, ci este o Prescure 
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Fiinţială de Creaţie ce se Îndumnezeiește în Euharistie-Sf. Îm- 
părtăşanie, în care Dumnezeu se Face și Creaţie și Creaţia se Face 
şi Dumnezeu, ca Naştere Reciprocă. Mistica creștină este astfel 
Mistică Preoțească-Liturgică, de Dublă Naștere Fiinţială, Dumne- 
zeu Născând Creaţia prin Întrupare în Creaţie și Creaţia Născând 
pe Dumnezeu prin Îndumnezeirea Creaţiei ca Euharistie Realul 
Hristos, și Om şi Dumnezeu totodată şi în Deplinătate. Aici nu 
mai este Mistica feministă de Căsătorie, ci Adânc de Taină 
Preoţească, de Naștere Fiinţială reciprocă, Dumnezeu Naște 
Creaţia şi Creaţia Naște pe Însuși Dumnezeu. Dumnezeu-Logosul 
Marele Arhiereu nu este Mire, ci Acela care Face Taina a însăşi 
Căsătoriei. Biserica-Creaţia-Maica Domnului nu este Mireasa, ci 
Mamă a Arhiereului însăşi. De aici Tainele Misticii Isihaste Crești- 
ne ce transcende denaturările Căderii Creaţiei și le Repune în 
Icoanele Arhetipurilor primordiale. 


24. 


Creștinismul vine cu Arhetipurile primordiale, care după căde- 
re rămân vagi amintiri, ce sunt păstrate de diferitele civilizații ome- 
nești în diferite nuanțe, amestecate totodată cu Anti-Arhetipurile 
căderii, de unde Miturile. Şi Moise adună în Geneza sa Revelația 
Arhetipurilor cu o transpunere a Culturii vremii sale. Adam este 
Arhetipul de Creaţie Integrală, Chip de Dumnezeu Întrupat în 
Chip de Fiinţă Creată, având în faţă Chipul Bărbătesc, Cel de 
Dumnezeu. Eva care este în spatele Chipului, devine și Ea Chip 
când este Creată din Coasta Lui Adam. Fiecare dintre noi suntem 
Creaţie Integrală, Chip de Dumnezeu și Chip de Creaţie. De 
avem Chip de Bărbat, avem Chipul de Dumnezeu în faţa celui de 
Creaţie, iar de avem Chip de Femeie, avem Chipul de Creaţie în 
fata Celui de Dumnezeu. Şi Bărbatul, și Femeia sunt Creaţii Inte- 
grale și egale, dar cu Specific Fiinţial. De aceea sunt două feluri de 
Mistică, cea de Adam ca mistică sacerdotală-Preoţească și cea de 
Maica Domnului-Eva, mistica Bisericească de Templul Lui Dumne- 
zeu. Fiinţa de Creaţie Chip de Eva-Maica-Domnului este Templul 
Chipului Lui Dumnezeu, în care Dumnezeu se Întrupează nu să 
facă Pat-Nuptial, ci să Slujească Liturghia Creaţiei, Îndumnezeirea 
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Prefacerea Creaţiei în Euharistie-Creaţie Îndumnezeită. Fiecare 
dintre noi suntem Chip de Dumnezeu în Templul Său Liturghie. 
Dacă avem Chip de Bărbat, avem Chip direct de Preot Figuraţie 
de Dumnezeu, trebuie să Săvârşim Liturghia proprie în Biserica 
Fiinţei noastre şi să o Prefacem prin Venirea Sf. Duh în Euharis- 
tie-Împărtășanie-Creaţie Îndumnezeită. De aceea imediat după 
Adam Capul familiei-Bărbatul făcea pe Preotul. Dacă avem Chip 
de Femeie, avem Chip direct de Biserică-Maica Domnului Eva cea 
Fiinţială, în care trebuie să primim pe Preot să Prefacă prin Litur- 
ghie la fel Fiinţa noastră în Euharistie. Cele două Mistici, Adamică 
și Eva-Biserică, sunt Egale, dar nu se pot înlocui și nu pot fi nicio- 
dată Una în Lipsa celeilalte. Fiecare dintre noi suntem și Preot, și 
Biserică dacă suntem Bărbaţi și de asemenea suntem Biserică 
Născătoare de Preot dacă suntem Chip de Femeie. Aici este Tai- 
na Misticii Creştine. Bărbatul-Adam este Născător de Biserică-Eva 
Coasta Sa şi Femeia este Născătoare de Preot-Fiul Hristic. Fieca- 
re dintre noi suntem Creaţii Integrale, regenerăm în noi înşine 
atât pe Dumnezeu, cât şi Creaţia în totalitate. Ca Bărbaţi trebuie 
să fim Hristici direcţi, Preoţii propriei noastre Biserici-Fiinţe de 
Creaţie Eva-Maica Domnului din Noi, iar ca Femei trebuie să fim 
Biserici directe Născătoare de Liturghie de Preoţie. Bărbatul nu 
este Mire propriu, ci Preot propriu, și Femeia nu este Mireasă 
proprie, ci Biserică proprie. Căderea aduce Ruperea Preoţiei de 
Biserică, Preoţia nemaigăsind o Biserică Adevărată capabilă de 
primirea Liturghiei Preoţești şi Biserica nemaiavând Preoţie 
Adevărată să Slujească Liturghia cea Adevărată. Adam cade din 
Preoţie și Eva cade din Bisericire, și fiecare încearcă o Compensa- 
re prin celălalt. De aici Anomalia Sacerdotală de după Cădere. 
Adam, în loc să-și facă din propria sa Fiinţă și Corp o Biserică 
Preoțească, o face Pat de Desfrâu și Casă de Beţie şi petrecere. 
Eva la fel, în loc să facă din propria Fiinţă și Corp Născătoare de 
Hristos-Preotul, se face ea însăși Casă de Desfrâu și petrecere. 
Urmașii lui A lam și Eva încearcă o Refacere a Preoţiei şi a Biseri- 
cii, dar nu mai pot prin sine şi de aceea trebuie să Vină o Maica 
Domnului, o Nouă Eva și Un Nou Adam Hristos, să Readucă 
Preoţia şi Biserica. Aceste Icoane-Arhetipuri sunt în sine Mistica 
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Isihastă. Isihasmul este Imnul adus Logosului Absolut concretizat 
în Hristos prin cea mai pură Biserică, Mama Pururea Fecioara. Isi- 
hasmul nu este Poezia Mirelui şi a Miresei, ci Poemul Adâncului 
Dumnezeiesc ce se Întrupează și în Creaţie, care la rândul ei face 
Asemenea Întrupându-se în Dumnezeire. Persoana Hristică este 
Concretizarea Deplină. Mistica Isihastă nu este Pat-Nupţial al Mi- 
relui și Miresei, ci este Cina cea de Taină a Potirului Adânc al Eu- 
haristiei în care Dumnezeu se Împleteşte cu Creaţia în „Fiinţare" 
Reciprocă, nu în absorbire. Ospăţul Euharistic este dublu Imn Mis- 
tic, în care Dumnezeu se face Laudă Creaţiei şi Creaţia se face 
Laudă Lui Dumnezeu. 


25. 


Fiecare Creaţie este Întrupare de Logos-Cuvânt-Scânteie 
Dumnezeiască Sămânţă în Pom-Fiinţă de Creaţie. Noi fiecare 
suntem un Sublim Mistic, un Pom mistic, născuţi din Sămânţa 
Unui Cuvânt-Logos Fiul Lui Dumnezeu. Acest Cuvânt-Logos este 
Realul Chip Dumnezeiesc din noi, Fiul-Logosul fiind Totalitatea 
Tatălui, Asemănarea Chipului Tatălui Dumnezeu. Zice Sf. Simeon 
Noul Teolog și Mistic că noi trebuie să fim Asemenea Maicii Dom- 
nului Pom de Rai de Creaţie care trebuie să Naştem ca Maica 
Domnului pe Hristos. Noi ca Pom ne-am născut din Sămânţă Lo- 
gos și Pomul trebuie să facă Roadă, să Renască Sămânţa-Logos, 
pe Hristos. Căderea ne face doar Născători de Creaţie, nu și 
Născători de Dumnezeu, de aceea după Cădere noi nu ne mai În- 
dumnezeim, ci ne ÎnOmenim până la o Supra-materializare de 
Materie Moartă. Noi fiecare suntem un Copil Creat al Lui Dumne- 
zeu, care trebuie să Crească, să se facă Asemenea Tatălui Creator 
Dumnezeu. Această Creștere mistică se traduce printr-o Naștere 
Fiinţială în Fiinţa noastră a Chipului de Dumnezeu, ca o Reînviere 
a Seminței prin Rodul Pomului. Noi trebuie să facem Roadă, care 
este tocmai Sămânţa care ne-a Născut pe noi. Chipul de Dumne- 
zeu Cuvântul-Logosul ne-a Născut pe noi și noi trebuie să Naștem 
din Chipul nostru Chipul de Dumnezeu. Aici este toată Taina mis- 
ticii creştine. Noi trebuie să ne Îndumnezeim, deși avem pe Dum- 
nezeu în Noi. Îndumnezeirea înseamnă Rodul Nostru, Reînvierea 
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Seminţei-Chipului de Dumnezeu. Mistica creștină înseamnă Calea 
Îndumnezeirii-Înduhovnicirii, care este Calea Maicii Domnului ce 
Naște pe Hristos din Sine Însăși, din Fiinţa sa proprie sub Umbra 
Sf. Duh, fără Altă Sămânţă tot omenească de creaţie. Și noi din 
Fiinţa noastră proprie trebuie să Rodim pe Cuvântul-Logosul și 
acest Rod este totodată Îndumnezeirea noastră, ca Maica Domnu- 
lui care Născând pe Hristos nu mai poate rămâne o simplă Feme- 
ie, ci o Mamă Îndumnezeită ce nu mai poate fi decât Maica Lui 
Dumnezeu. Maica Domnului Fecioara în Sine a rămas Fecioară 
Veșnică, fiind Maica Domnului care nu poate fi decât o Feciorie 
Veșnică. De aceea mistica creștină este Mistica Bisericii-Fiinţei 
proprii în care Rodește Rodul Euharistic, al Îndumnezeirii Creaţiei, 
Prefacerea Creaţiei-Pâinii-Vinului în Împărtășanie Omul Hristos 
Îndumnezeit. Noi fiecare suntem Copii Creaţie ai Lui Dumnezeu, 
care Crescând să Reînviem în Noi pe Însuși Tatăl Creatorul nostru. 
Copilul trebuie să devină Asemenea Tatălui, el însuși să se facă 
Tată. Noi Creaţia ca Tată sau Mamă trebuie să Naştem din Fiinţa 
şi în Fiinţa noastră pe Însuși Tatăl nostru Dumnezeu. Când Chipul 
de Dumnezeu din noi se face Rod al propriei noastre rodiri ființia- 
le, am crescut la adevăratul Fiu de creaţie al Lui Dumnezeu. Doar 
- un Fiu Creaţie Îndumnezeit este vrednic să se numească Fiu de 
Creaţie al Lui Dumnezeu. Prima noastră Familie este însăşi Fami- 
lia Dumnezeiască. Dumnezeu este Tatăl nostru și noi Copii de 
Creaţie ai Lui şi la rândul nostru noi suntem Tată sau Mamă ai Lui 
Dumnezeu Tatăl pe care Trebuie să-L Renaștem din Fiinţa noastră 
ca Asemenea Lui Dumnezeu. Dacă Dumnezeu ne-a Născut pe noi, 
și noi Asemenea trebuie să-L Naștem pe EI, altfel nu suntem Ase- 
menea cu Dumnezeu, adevăraţi Fii ai Lui Dumnezeu. Mistica india- 
nă a rămas cu o vagă memorie a acestei Duble Nașteri Fiinţiale, 
dar din cauza căderii a prefăcut-o într-un sens specific căderii. 
Creaţia lese din Dumnezeu și Creaţia trebuie să se întoarcă în 
Dumnezeu tot ca Dumnezeu, de unde Absorbirea în Dumnezeu a 
misticilor panteiste. Ca adevărată mistică, aici nu este vorba de 
Absorbire, ci de Taina Creaţiei de a se Îndumnezei pe sine, Năs- 
când în Sine la rândul ei pe Însuşi Născătorul Tatăl Dumnezeu, ca 
Asemănarea Creaţiei cu Dumnezeu, nu ca Absorbirea Creaţiei în 
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Dumnezeu. Căderea fiind Rupere, interpretează apoi ca Întregire 
Mistica. În viziune de Întreguri de Rai, mistica nu mai este Reface- 
rea Întregului, ci Asemănarea Întregurilor, a Copilului cu Tatăl, a 
Creaţiei cu Dumnezeu. Tot de aici este și confuzia ca Panteism a 
misticii necreştine. Noi Creaţia ne Îndumnezeim, dar nu ne Trans- 
formăm în Dumnezeu, ne facem Asemenea Lui Dumnezeu Ro- 
dind din Fiinţa noastră de Creaţie Chipul-Sămânţa de Dumnezeu 
ce ne-a Creat pe noi. Chipul de Dumnezeu s-a făcut Sămânţa 
Fiinţei noastre, noi crescând din Seva Chipului de Dumnezeu, 
făcându-ne Pom de Creaţie, iar la rândul nostru trebuie să Rodim 
Aceeași Sămânţă ce ne-a Născut. Aici este Taina şi sublimul, 
Sămânţa aparent se Pierde în Pom, dar Pomul Rodește fără nici-o 
lipsă iarăși Sămânţa, Sămânţa și Pomul Rămânând Două Realităţi 
Egale dar inconfundabile, ce nu se absorb, ci se Transfigurează. 
Sămânța-Dumnezeu se Transfigurează în Pom-Creaţie și Creaţia 
Pomul se Transfigurează în Sămânţă-Îndumnezeire. Reducerea 
Pomului la Principiu Sămânţă este un Raţionament al Căderii ce 
aduce Moartea-Separarea, care în fond nu există. Rodul Pomului nu 
este Reducerea la Principiu-Sămânţa, ci Dubla Realitate Coexis- 
tentă a Nașterii Reciproce ca dublă Transfigurare. 


26. 


Chipul Fiinţial este Chipul Iubirii. Oirce Fiinţă-Suflet se deose- 
beşte de celelalte prin Modul şi Chipul de a Iubi. Fiinţele se Întâl- 
nesc şi se Unesc prin lubire. Sufletul nostru are Chipul Iubirii sale. 
lubirea este însăși Conştiința Sufletului. Taina Naşterii noastre din 
Dumnezeu și din Părinţii de Creaţie este în Taina lubirii. Dumne- 
zeu ne Creează din lubire și Chipul Iubirii Fiinţei noastre ne dă 
Răspunsul Personal al nostru. Modul-Chipul Iubirii noastre este 
Personalitatea noastră. Prin Chipul Iubirii noi ne Înrudim cu Dum- 
nezeu. Conștiinţa și lubirea sunt Sinonime, sunt Chipul însuși al 
Ființei în sine. Cine are lubire are Conștiinţă și cine are Conştiinţă 
are lubire. Măsura Conştiinţei noastre este Iubirea. Noi suntem o 
Scânteie ce are Tot Focul Iubirii Dumnezeiești și Această Scânteie 
trebuie să o Facem Foc Asemenea lubirii Totale a Lui Dumnezeu. 
Scânteia care nu se face Foc este o Iubire care nu se face Conşti- 
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ință și o Conștiinţă ce nu se face Iubire. Iubirea este Potenţa Miş- 
cării Transcendentale. Dumnezeu Tatăl este Persoana lubire și lu- 
birea Persoană. lubirea nu poate fi Principiu, ea, ca şi Conștiinţa, 
fiind doar Personală. Iubirea este Însăși Mișcarea Transcenden- 
tală. O Conștiinţă fără lubire este într-adevăr o Conștiinţă Imo- 
bilă-Principiu. lubirea este Absoluta Mișcare care se Odihnește 
doar în Altă lubire-Mișcare. Iubirea nu se Odihnește în Nemișcare 
şi în alte moduri de Mişcare decât în Mișcarea Iubire. lubirea este 
Viul Conştiinţei. Iubirea este Arhetipul Conștiinţei, de aceea 
Conștiinta Absolută Dumnezeu este Viul și Persoana Absolută. Iu- 
birea este însuși Arhetipul Persoanei. O Persoană este Persoană 
în Măsura Modului Iubirii proprii. Conștiinţa este Memoria Miş- 
cării lubirii. Iubirea, fiind Complex de Mișcare-Viul în Sine, Naşte 
Memoriile de Sine ca Moduri de Conștiinţă. Conștiinţa este Sub- 
conştientul lubirii, Memoriile Firii Iubirii. De aceea Iubirea nu este 
Inconștient niciodată, că Subconștientul lubirii este însăși totala 
Conștiinţă. Aici sunt Arhetipurile Psihismului nostru, pe care că- 
derea îl Rupe şi-l parazitează cu Memoriile căderii. lubirea nu poa- 
te fi niciodată Principiu, Ea deja având toate Memoriile Posibile ca 
înseși Modurile de Conștiinţă. Memoriile lubirii sunt Modurile de 
Conştiinţă şi Memoriile Conștiinţei sunt Mișcările Fireşti ale Iubirii 
în Sine. Arhetipurile Mișcărilor Iubirii sunt Modurile Memoriile de 
Conșştiinţă care Acestea dau Viaţa și Existenţa Concretă și Sub- 
stanţială a Fiinţei Persoanei Transcendentale Dumnezeu, de aceea 
Dumnezeu este Persoana în Sine Complexul de lubire-Conștiinţă 
în Sine, este Triada în Sine și Treimea de Persoane Absolute. Şi 
Fiinţa noastră de Creaţie are Viul Memoriilor lubirii, în Măsura 
cărora avem şi Conștiință. Căderea tocmai aici acționează, ru- 
pând lubirea-Psihismul Transcendental în Sine, care dă apoi com- 
plexul Adausurilor Căderii ce sunt Anti-lubire. Multitudinea 
creației este datorită Limbajului Arhetipal al Iubirii Dumnezeiești 
care se transpune creativ în multiplele forme de creaţie. Fiecare 
suntem o Scânteie de lubire de Dumnezeu, un Arhetip de Memo- 
rie de Dumnezeu, de aceea avem Conștiinţă de Dumnezeu. Stări- 
le noastre de Conştiinţă sunt Limbajul propriei noastre lubiri 
Fiinţiale. De aici, esenţa misticii creştine nu este simpla Conștiinţă 
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până la un absolut Principiu de Conștiinţă, un fel de Dumnezeu 
convenţional, ci este Complexul lubirii Transcendentale. Conști- 
inta principiu se poate absorbi într-o Simplă Conștiinţă Cosmică, 
dar o lubire Complexă de Conștiinţă Rămâne într-o Coexistenţă 
absolută de Moduri de Iubire care se Transfigurează reciproc, nu 
se transformă una în alta. Modurile de Conștiinţă sunt Memoriile 
Iubirii Personale. Noi suntem Memorii-Conștiinţă de Dumnezeu. 
Noi avem Conştiință de Dumnezeu în măsura lubirii noastre de 
Dumnezeu. În creștinism, la moarte ni se cântă „Veşnica Pomenire”, 
că noi suntem în Memoria-Conștiinţa Veșnică a Lui Dumnezeu și 
de aceea nu putem muri niciodată. Memoriile nu se pierd nicio- 
dată în Conșştiinţă, ci rămân în Veşnicie Memorii-Conștiinţă, 
transpuneri de Conșştiinţă. Conştiinţa Personală-lubire, cum este 
în creștinism, nu poate fi niciodată Golită de Memoriile Limbajului 
Iubirii, de aceea mistica creștină nu este Golire de Sine și de tot ce 
este în afară de sine, până la Principiu de Sine, ci este Deplinătate 
de Sine ca lubire Depăşire de Sine. Conștiinţa Persoană-lubire din 
creştinism nu este Tăcere Transcendentală, ci Dialog Transcen- 
dental lubire Transcendentală. lubirea-Conștiinta-Persoana-Viul-Eul 
Subiect-Chipul-lcoana, toate sunt sinonime și înseamnă Dialog-lubire 
Transcendentală. Aceasta este toată mistica creștină, în specificul 
ei cel mai pur. Şi această mistică creştină este Isihasmul. 


27. 


Nu putem încheia aceste Repere mistice fără menţionarea 
Pocăinţei Creștine. Căderea din Rai ne-a Adăugat Impurităţile Su- 
fleteşti și Trupești, care nu sunt compatibile cu adevăratul Chip de 
Creaţie. Adevărata mistică de Rai trebuie să facă, după cădere, 
Ocolișul Purificării. Dacă nu era căderea, Purificarea nu era în 
sensul Pocăinţei, ci în Vederea unei Urcări spre Îndumnezeire. În 
creștinism nu sunt Niveluri, ci scară de Urcare spre Dumnezeu ca 
o Creștere a noastră înșine până la Rodul Vieţii noastre care este 
Renașterea Chipului de Dumnezeu din propriul nostru Chip 
Fiinţial, ca o Naștere de Dumnezeu din noi înşine, asemenea Mai- 
cii Domnului, de a fi Născători de Dumnezeu. Căderea ne-a Înti- 
nat și din Feciorie-Biserică, am devenit Gropi de murdării și vizuini 
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de animale sălbatice. Mistica Isihastă nu e posibilă fără Refacerea 
propriei noastre Biserici-Temnplu, în care să se poată apoi face Li- 
turghia Euharistică Hristică, Arhetipul Îndumnezeirii-misticii 
Creaţiei. Mistica, în viziunea pur creştină, înseamnă Înduhovnici- 
re-Îndumnezeire. Căderea adaugă Pocăinţa-Mântuirea. Fără Pocăin- 
tă nu este Mântuire în creștinism. Păcatul Căderii trebuie Şters, 
altfel nu te poți Îndumnezei. În creștinism, Pocăinţa este mai mult 
decât Purificarea. Puritatea este un Principiu impersonal, pe când 
Pocăinţa este o Perfecţiune Personală. După cădere, Perfecţiunea 
creaţiei se Asociază cu Adausurile căderii Imperfecte, ca o Înmur- 
dărire, nu ca o transformare a Perfecţiunii în Imperfecţiune, ce nu 
este posibil. Impertectul-Răul nu este o existență în Sine, ci un 
Adaus Personal al unei Participări proprii. Așa Purificarea este tot 
Personală, de unde caracterul de Pocăinţă. Conștiinţă Fiinţială din 
creştinism este Persoană-lubire și Puritatea-Perfectiunea este în- 
săși natura Persoanei. Impurificările căderii sunt Căderile Iubi- 
rii-Persoanei-Conștiinţei, Ruperea Icoanei, în sens mistic. Reveni- 
reă la lubire, la Icoană este Pocăința creştină. Biserica proprie 
înseamnă Icoana proprie în care se săvârşeşte Îndumnezeirea Eu- 
haristică Hristică. De aceea Icoanele creştine sunt Bisericuţele 
Personale, sunt Perfecţiunile noastre în care are loc Îndumnezeirea 
Hristică. Perfectiunea nu este un Merit, ci un Dar al Lui Dumne- 
zeu, că ne-a Creat Perfecţi şi din Această Perfecţiune-lcoană-Bise- 
rică Personală să Rodim pe Hristos care se Întrupează în Noi şi 
Noi ne Întrupăm în El. Noi prin Îndumnezeire devenim Hristoși, 
nu transformându-ne în Hristoși, ci Întrupându-ne Euharistic-Li- 
turgic în Hristos, adică El Fiind Dumnezeul Întrupat în Fiinţa mea 
de creaţie şi Eu fiind Fiinţa de Creaţie care mă Întrupez totodată în 
Dumnezeu, Rămânând fiecare Întregi neamestecaţi, în Întrupare 
Reciprocă. Acesta este și Fondul Icoanei creştine, care nu înseam- 
nă transformare a Creaţiei în Dumnezeire, ci Întrupare reciprocă, a 
Lui Dumnezeu în Creaţie și a Creaţiei în Dumnezeu. Această dublă 
Taină este Taina Icoanei Creştine ce o face Biserică de Închinăciu- 
ne dintre Creaţie și Dumnezeu, fără transformare și confundare 
Una în Alta. În Icoană te Închini Lui Dumnezeu Cel Întrupat în 
Icoană şi totodată Venerezi pe cel care se Întrupează în Dumnezeu, 
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care este lubit de Dumnezeu până acolo încât Însuși Dumnezeu să 
Vină ca într-o Bisericuţă-Templu. Dumnezeu s-a Dăruit nouă şi noi 
trebuie să ne Redăruim Lui. Redăruirea este Icoana de Creaţie 
este Icoană-Bisericuţă- Templu Personal al Întrupării Lui Biiaiezeu 
în tine și al Intrupării tale Personale în Dumnezeu. 


URCUȘUL ISIHAST 


81. 


Nevoinţele Isihaste se continuă cu „Urcușul Isihast”. Manuscri- 
sul lui Neofit începe cu un Poem al Creaţiei. 


I 


Neînceputul și Nenăscutul este primul Început, 
Unica Mișcare ce rămâne-n Nemișcare, este Cel Absolut. 
Conștiinţa în sine deschisă de sine ca Duh și Cuvânt. 


Neînceputul și Nenăscutul, Mișcarea și Nemișcarea totodată 
Este Odihna în sine ce are în sine Lumea toată, 
In Vorbirea Veșnică din Conștiinţa Absolută. 


Această Conștiinţă Odihnă a Mișcării și a Nemișcării, 
Este Dumnezeu Tatăl Nenăscutul Fiinţa Incepătoare, 
Ce se deschide ca Mișcare în Duh și în Cuvânt ca Nemișcare. 


Fiinţa-Conștiinţa, Mișcarea și Nemișcarea totodată în Odihnă, 
Neînceputul și Nenăscutul se face propriul Său Inceput, 
Incât Neînceputul și Începutul sunt totodată în Absolut. 


Neînceputul și Nenăscutul Fiinţa-Conștiinţa în Sine, 
Este totodată Duh în leșire 
Şi totodată Cuvânt în Naștere-Revenire. 


Conștiinţa în Sine, Duhul și Cuvântul este Tatăl Treime. 
II 


Nu există Bărbat și Femeie, ci Tată şi Mamă şi Copil ! 
Doar Bărbat și Femeie este proprie Ucidere, 
Este desfrâu transcendental. 
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Doar Bărbat în Bărbat este demonism, 
Doar Femeie în Femeie este malefism. 
Dumnezeu este doar Tatăl absolut 

Şi nu doar Tatăl propriului Sine, 

Ci Tatăl în deschidere Treime. 


Creaţia nu este Femeie ci Mamă 
Şi nu este Mama propriului Sine, 
Ci Mamă în deschidere Treime. 


Dumnezeu este în esenţă Tatăl, 
Creaţia este în esenţă Mamă, 
Dumnezeu ca Tatăl şi Indumnezeire ca Mamă. 


Dumnezeu nu se Uneşte cu Creaţia să Nască Fii, 
Ci Dumnezeu Tatăl se Face şi Mamă Indumnezeire. 


Dumnezeu se Renaște pe Sine în Creaţie, 
Dumnezeu Tatăl se Renaște pe Sine ca Mamă 
Şi Dumnezeu ca Mamă este Creaţie. 


Dumnezeu nu se Transformă în Creaţie, 

Tatăl nu se transformă în Mamă, 

Dumnezeu se Întrupează în propria Sa Creaţie. 

În Creaţie, Tatăl înseamnă Mamă, că esenţa Creaţiei este alta 
Şi Substanţa Creaţiei îl face pe Dumnezeu Mamă, 

Încât Tatăl în Creaţie înseamnă Mamă. 

Tatăl se întrupează în Creaţie şi 

Creaţia îl traduce ca Mamă 

Încât Tatăl, și Mama sunt deopotrivă aceiași, 


Dar Tatăl este Dumnezeu şi Mama este Creaţie, Îndurnnezeire. 


Tatăl se Întrupează în Creaţia Sa traducându-L. ca Mamă 
Şi așa Creaţia este totodată și Mamă și Tată, 
Pe când Dumnezeu este doar Tată. 


Nu există decât Un Singur Dumnezeu, ca Tatăl Treime, 
Nu există decât O Singură Creaţie, ca Mamă Treime, 
Dumnezeire și Îndumnezeire ce nu se Amestecă. 
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Creaţia ca Mamă are în sine pe Tatăl Dumnezeu, 
De unde Arhetipul Mamei este Tatăl 
Şi Arhetipul Femeii este Mama. 


Nu există Bărbat şi Femeie, ci Tată şi Mamă, 
Şi Dumnezeu şi Creaţie, Arhetipuri Transcendentale. 


Dumnezeu este esenţă doar de Tatăl, 
Ce are Doi Gemeni ca Fii, 
Pe Duhul purcedere și pe Logosul naștere. 


Creaţia este esenţă doar de Mamă 

Ce are în sine și pe Tatăl, 

Și așa Creaţia are Fii şi Fiice, 

Chip cu Arhetipul de Tatăl ca Fii, 

Chip cu Arhetipul de Mamă în faţă ca Fiice. 


Aşa Creaţia este în sine Chip de Dumnezeu și Chip de Creaţie, 
Ce este Fiinţa și Sufletul Creaţiei 
Ce își traduce în afară cele două Chipuri Transcendentale. 


Dumnezeu este Tatăl ce-nseamnă Treime, 
Creaţia este Mamă ce-nseamnă tot Treime, 
Înseamnă Dumnezeu Tatăl și Mamă şi Copilul Amândurora. 


De aceea în Creaţie Mama și Tatăl fără Copil 

Este doar Creaţie fără Dumnezeu, 

Ce-şi face din sine o compensație de Memorie Transcendentală. 
Dumnezeu Tatăl ce-nseamnă Treime Dumnezeiască este Dum- 
nezeul Absolut 

Mama ce-nseamnă de asemeni Treime de Creaţie este Mama 
Absolută. 


Acest Chip de Mamă absolută este Chipul Maicii Domnului. 
Nu există decât Un Singur Dumnezeu, Tatăl în Treime, Tatăl 
Absolut. 

Nu există decât O Singură Creaţie, Mama Îndumnezeită, 
Mama Absolută. 

Nu există decât O Singură Familie, Dumnezeu și Creaţia în Fiul 
Absolut. 
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Familia de Creaţie este Familia Mamei, 
De aceea după căderea lui Adam se începe cu Matriarhatul 
Şi se visează la revenirea Patriarhatului ce înseamnă Dumnezeu. 


Familia de Creatie nu este simplă Familie de Creaţie, 
Că are în sine Chipul Arhetipal al Familiei Dumnezeiești 
Și prin Familia Dumnezeiască își poate menține propria Familie. 


Așa Creaţia își Caută Sinele pe Dumnezeu 

Dar nu Îl Întâlnește direct pe Dumnezeul Tatăl Absolut 

Ci pe Fiul Absolut, Fiul Creaţiei și al Lui Dumnezeu totodată. 
Dumnezeu se Întrupează în propria Sa Creaţie 

Şi Fiul Său Cuvântul-Logosul este Tradus de Creaţie ca Mamă, 
El Chipul Tatălui se face Arhetipul Mamei-Creaţiei. 


Prin Fiul Tatălui se Creează, se Naște Chipul de Mamă al Creaţiei, 
El se lasă Tradus în Creaţie ca Chip de Mamă, 
Încât Mama-Creaţie Îl are în Sine pe Fiul Lui Dumnezeu. 


De aici Taina cea mai presus de toate Tainele, 
Că Chipul de Tatăl Dumnezeu se Face și Chip de Mamă Creaţie, 
Şi Mama Creaţie Renaște pe Fiul Chipul Tatălui Dumnezeu. 


Acest Chip în Sine de Mamă Creaţie, de Mamă Absolută, 
Este Chipul Unic Îndumnezeit de Maica Domnului, 
Pe care trebuia să-L Crească Eva Chipul de Creaţie al lui Adam. 


Eva era destinată să fie Maica Domnului, 
Adam era destinat să fie Chipul Fiului Lui Dumnezeu, 
Si Copiii lor să fie totodată Oameni și indumnezeiţi. 


Căderea din Rai aduce Naşterea Unei Alte Eve ca Mamă 
Absolută, 

Face nașterea Unui Alt Adam ca Chip al Fiului Lui Dumnezeu 
Şi Aduce Nașterea Unor Alţi Copii-Hristoși totodată Oameni și 
Dumnezeu. 

Creaţia Începe cu Logosul-Fiul Lui Dumnezeu 


Ce-și Creează propria Mamă care îl va Renaște, 
Care mai mult îl va Face totodată și Dumnezeu și Creație. 
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Așa Creaţia începe Cu Maica Domnului, 

Ea este Prima Creaţie, Lumina, 

Lumina de Creaţie ce Traduce Lumina Necreată de Dumnezeu. 
Chipul de Mamă este Traducerea Chipului de Tatăl Dumnezeu 
în Creaţie 

Chipul de Lumină este Chipul Transcendental de Dumnezeu 
Și Cele Două Lumini se Întâlnesc în Chipul de Mamă. 


Mama-Creaţie Îl are în Sine pe Tatăl-Dumnezeu 
Il are deja Întrupat pe Fiul Amândurora, 
Urmează Să-L. Nască Pe Hristos totodată Două Lumini-Chipuri. 


Adam este Chip de Dumnezeu Tradus în Creaţie, 

Din Coasta Sa Iese Eva-Creaţia, 

O Parte din Sine se Face și Un Alt Chip de Creaţie. 
Acest Alt Chip este traducerea Sa în Creaţie 

Și așa prin Eva Creaţia se va Naște Taina-Amândurora, 
Copilul și Chip de Dumnezeu și Chip de Creaţie. 


Arhetipul Evei este Arhetipul Maicii Domnului, 
Pe care l-a pierdut Eva prima Creaţie ieșită din Adam, 
Şi îl va Readuce Maica Domnului, a Noului Adam Hristos. 


Arhetipul Maicii Domnului este leșit direct din Dumnezeu, 
Este Arhetipul de Tată tradus în Creaţie. 
Așa Creaţia este Tată și Mamă totodată ca Origine. 


Creaţia este astfel și Dumnezeu și Creaţie totodată, 
Creaţia Il are pe Dumnezeu ca Arhetip, 
Așa Adam Arhetip de Dumnezeu se traduce ca Eva în Creaţie. 


Adam nu se Împarte în Două prin Eva, 
Dumnezeu nu se Împarte în Două prin Creaţie, 
Ci își Transpun propriul Arhetip în Traducere de Creaţie. 


Dumnezeu și Creaţia nu sunt Două Părţi ce se Reunesc, 
Nu sunt Mistica Mirelui și Miresei în Absorbirea Transcendentală, 
Ci sunt Taina Transpunerii Unul în Altul fără Amestecare. 
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Și mai mult Taina Transpunerii reciproce nu este în Absorbire 
N 

proprie 

Unul în care Absoarbe pe Celălalt, ca să fie Dublu faţă de Celălalt, 

Ci este în Taina Celui de-al Treilea, Fiul Amândurora. 


Mistica Întâlnirii Dumnezeu şi Creaţie nu este Patul Nupţial 
Al Desfătării proprii prin Absorbirea în Sine a Celuilalt, 
Că ar fi desfrânare Transcendentală. 


Mistica Întâlnirii Dumnezeu şi Creaţie este Nașterea Fiului 
Amândurora, 

Nașterea Unui Dumnezeu și Creaţie şi a Unei Creaţii şi Dumnezeu, 
În care se Dăruiesc fiecare, în care se Întâlnesc Transfiguraţi. 


Adevărata Întâlnire Mistică nu este în proprie Absorbire, 

Că se face desfrânare transcendentală sau autoplăcere, 

Ci este doar în Taina Întâlnirii Dăruirii Amândurora, ca Rod 
reciproc. 

Adevărata Întâlnire Mistică este în Ieşire de Sine 

Si totodată nu în Absorbirea Celuilalt, 

Ci tot în Ieşirea Celuilalt, care împreună Nasc pe al Treilea al 
Amândurora. 


De aceea Dumnezeu Tatăl este în sine Deschidere Treime, 
lar Creaţia Traducere de Tatăl este tot deschidere Treime, 


Ce înseamnă „Cină de Taină”, nu pat nuptial sub voalul Ascunderii. 


Cel de-aL. Treilea în Dumnezeire este Fiul-Logosul Dăruirea 
Absolută, 

Cel de-al Treilea în Creaţie este Copilul Dăruirea Părinților, 
Cel de-al Treilea din Unirea Dumnezeu-Creaţie este Hristos 
totodată Dumnezeu și Creatie. 


Aşa fiecare din Noi Creaţia, Suntem totodată Dumnezeu și 
Creatie, 

Dar nu Absorbiţi și în Autoplăcere prin Celălalt, 

Ci Supra-Personalizaţi în Întâlnire prin leşire ca Hristificare-În- 
dumnezeire. 


Noi nu devenim Dumnezeire transformând pe Dumnezeu în noi, 
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Ci ne Unim cu Dumnezeu, dar nu în Noi înșine ca desfrâu 
transcendental 
Ci Dincolo de noi înșine în Fiul Hristos Dăruirea Amândurora. 


Noi Creaţia suntem Arhetip de Maica Domnului care nu se 
Absoarbe în Dumnezeu 

Ci ÎL Naştem pe Dumnezeu Hristos prin Dăruirea noastră Lui 
Dumnezeu 

Care este totodată Dăruirea Lui Dumnezeu în Creaţie. 


Adam este Supra Arhetipul, este Chipul Lui Dumnezeu Tatăl, 
Din care lese Arhetipul Mamă-Eva, 

Și Fiii Lui Adam și Eva sunt Fii totodată ai Lui Dumnezeu și ai 
Creaţiei. 


Nu există Întâlnire dintre Adam și Eva decât în Copiii lor, 
Altfel este desfrânare de Creaţie, 
Este Ucidere de Celălalt, absorbirea Celuilalt în Închidere de sine. 


Sexul nu este ca realitate în sine, ci pe Arhetipul Fiului, 

Doar în Deschidere de Fiu-Copil ca Dăruire, nu ca absorbi- 
re-desirâu. 

Doar ca prelungire în Corp-energii, Dăruire și de Energii. 


Mistica de Creaţie este în Dăruirea și Împlinirea Amândurora, 
în Copii. 

Mistica Dumnezeu-Creaţie, este în Dăruirea-Împlinirea Amân- 
durora, în Hristos, 


De aici Mistica Isihastă Creştină este Mistica Maicii Domnului ! 
Ființa-Sufletul nostru este Arhetip de Maica Domnului ce are 
deja în sine pe Hristos, 

Prin Sf. Duh trebuie să-L. Nască, prin Dăruirea Sufletului nos- 
tru Lui Dumnezeu. 

Noi fiecare avem Destin Deplin să-L. Naștem pe Hristos Cel şi 
Om din Sufletul nostru, 

Si doar așa suntem adevărată Creaţie, Îndumnezeindu-ne în 
Hristos, 

Unde Dumnezeu şi Creaţia nu se Amestecă, ci se Împletesc, 
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Unde Dumnezeu și Creaţia se Întâlnesc în Deschidere-Dăruire 
de Sine. 


Coasta Eva se Întoarce în Adam prin Copiii de Creaţie, 

Copiii de Creaţie sunt Taina Unirii Creaţiei. 

Arhetipul Maicii Domnului este Arhetipul Întregii Creatii, 

Atât a Îngerilor, cât și a Naturii, cât și a Omului. 

De unde Maica Domnului este Arhetipul Fiinţei în Sine de 
Creaţie. 


Maica Domnului este Arhetipul Luminii Primordiale, 
Lumina ce Traduce Lumina Creatoare Dumnezeiască în Creaţie, 
De unde Maica Domnului este Maica Intregii Creaţii, 


Pentru noi Oamenii Maica Domnului este Tradusă în Eva cea 

Aleasă 

Să Nască pe Hristos Cel făcut și Om. 

Dar Maica Domnului este și Dincolo de Eva, este Deofiinţa în- 

tregii Creaţii. 

Mistica Isihastă Creștină este Mistica Lui Dumnezeu ce se Face 

și Creaţie, 

Şi este totodată Mistica Maicii Domnului-Creaţiei ce se Îndum- 

nezeiește. 

Și această Dublă Mistică este în Dăruirea Amândurora, în Hris- 

tos Cel totodată și Dumnezeu și Creaţie. 

Dumnezeu Tatăl este Deoființa Dumnezeirii Celei Necreate. 

Mama-Creaţie este Deofiinţa Traducerii în Creaţie a Dumne- 

zeirii Tatălui. 

Hristos Dumnezeu și Creaţie este Întâlnirea Lui Dumnezeu și a 
Creaţiei ca Taina Amândurora. 


XX 


Atât eu, cât şi fratele Vasile profesorul am intervenit pe lângă 
Avva Isaia să reluăm convorbirile despre Isihasm pe marginea 
Manuscrisului lui Neofit. Nu din interes pur intelectual, ci datorită 
piedicilor întâmpinate ca Practică Isihastă. Noi am încercat să res- 
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pectăm toate regulile de rigoare, dar au apărut tot felul de amă- 
nunte neluate în considerare. 

- Fiecare este o Persoană aparte, zise Avva Isaia, și fiecare are 
o trăire proprie, cum ziceţi voi, în traducere proprie. 

- Pentru mine, adăugă și fratele Vasile profesorul, această 
lume a Opoziţiilor-Contrariilor mă deranjează cel mai mult. 
Liniștea-lsihia pe care o căutăm noi ar fi dincolo de acestea. 

-În viziunea creștină nu există Singularitate și Dualitate, ci 
doar Unicitate și Trinitate. În creștinism Unicitatea este Treimea 
nedespărțită și neamestecată. Este o Dualitate, dar ca Dihotomie, 
ce nu înseamnă Două Realităţi, ci Una-Unicitate în Dublă Deschi- 
dere ca Fiinţă Duh-Spirit în Sine și Energii de Mișcare de Fiinţă. 
Lumea noastră ca Suflete și Corpuri este pe Arhetipul Acestei Duble 
Deschideri a Unicei Realităţi Chip de Dumnezeu care El însuși 
este Fiinţă-Persoană şi Har-Energii Necreate. Neofit în relatarea 
sa despre Isihasm insistă mult pe aceste Arhetipuri. Nu există Miş- 
care şi Nemișcare, Formă și Structură, Interior şi Exterior, Negativ și 
Pozitiv, ca realitate în esență Contrară, Contrariile ca Viul Mişcării. 
Ca Realitate în Sine Mișcarea și Nemișcarea sunt totodată, dar nu 
ca Opoziţii în care una exclude pe cealaltă, ci ca Deschidere dublă 
de Sine în Al Treilea Dincolo și de Mișcare, și de Nemișcare. De aici 
Paradoxul misticii creștine: -Odihnă-Mișcare-Repaus, Conști- 
ință-Duh-Spirit, Subiectul-Fiinţa-Sinele. Ca un fel de Metafizică pur 
Creştină, Odihna este Dincolo de Mișcarea Duhului și Repau- 
sul-Nemișcarea Spiritului Logosului. Odihna este Dumnezeu Tatăl 
Dincolo și de Mișcare, şi de Nemișcare. Odihna-Tatăl este Origi- 
nea Duhului-Mișcării și a Spiritului-Nemișcării-Repausului și față de 
Această Odihnă este Viul Transcendental. 

Viul nu este Produsul Mişcării și Nemișcării, ci Viul este Origi- 
nea acestora. De aici Neofit încearcă o Definire a Realităţi: 


— Viul - Supraforma — Tatăl -Odihna ~ Conştiinţa 
- Viaţa - Conţinutul -— Sf. Duh. — Mișcarea - Fiinta 
- Existenţa - Forma — Fiul - Repausul - Sinele. 
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- Eul Transcendental - Substanţa Transcendentală — Spiritul 
de Sine. 

— Duhul Memoria Transcendentală Mișcarea Conştiinţei-Sub- 
stanţei-Eului Transcendental 

- Spiritul-Logosul-Cuvântul Transcendental, Limbajul Conștiin- 
tei Transcendentale. 

Metafizica pur Creştină nu admite Incompletul, doar Interiorul 
sau Exteriorul, ci deodată Amândouă. Nu există Formă şi Con- 
ținut ca separate. Forma este Maximul de Conţinut ca Deschidere 
şi Conţinutul este Minimul de Formă ca Răspuns al Formei. For- 
ma este Odihna-Arhetipul, iar Conţinutul este Asemănarea Odih- 
nei-Formei, ca Repausul Memoriei-Mișcării Formei. Forma este 
Chipul-lcoana, este Odihna Dumnezeu Tatăl din care Purcede 
Mișcarea-Duhul-Memoria Chipului Formei și din care totodată se 
Naşte Fiul-Asemănarea Odihnei Tatăl, Repausul Odihnei care are 
în Sine deja Mişcarea și totodată Revenirea în Sine-Odihnă. For- 
ma este Conștiinţă-Eul Transcendental, este Icoana Chipul Trans- 
cendental. Forma-Chipul-lcoana este Concretul cel mai Concret, 
de aceea în Creștinism fără Chipul-lcoana Lui Dumnezeu nu mai 
este Un Concret Transcendental, ci se intră într-o abstractizare 
străină de Viul Concret creştin. Mișcarea-Duhul în viziunea mistică 
Isihastă creștină este între Odihnă-Tatăl și Repaus Fiul. Pare un 
paradox a Distinge Odihna și Repausul. Misticile necreştine nu fac 
această Delimitare Transcendentală între Odihnă și Repaus, de 
aceea se opresc în Opoziția inconciliabilă a Nemișcării Transcen- 
dentale ca Pozitivul Absolut și a Mișcării Iluzive-Relative, a Profanu- 
lui, a Ruperii Nemișcării. Misticile necreștine duc Dorul Nemișcării 
Absolute, ca Oprirea Mișcării Absolute, de unde veşnica polariza- 
re mistică. În Viziunea Creştină, Mișcarea și Nemișcarea sunt Du- 
hul Sfânt ce Purcede din Tatăl-Odihna și Fiul-Logosul ce se Naște 
din Tatăl-Odihna. De aceea Neofit paradoxal și peste limbajul obiș- 
nuit delimitează Duhul de Spirit şi le face Două Permanenţe care 
sunt Gemene, care Seamănă perfect, care par la fel, dar sunt to- 
tuși Altceva. Duhul seamănă cu Spiritul ca doi Gemeni, dar Duhul 
este Mișcarea Odihnei și Spiritul este Repausul Odihnei. Duhul 
este Pneuma, cum se traduce în grecește, este Memoria Odihnei, 


URCUȘUL ISIHAST 205 


de aceea este Mișcarea Tatălui-Odihnei. Spiritul este Logosul ce 
nu este Oprirea Mișcării Duhului, ci este Exteriorizarea Odihnei 
tot ca Odihnă, ca Asemănare de Odihnă ce este Repausul Odih- 
nei. Pare paradoxal ca Odihna Absolută să se Oprească în Repa- 
usul Absolut, când Odihna pare Nemișcare. 

Aici este Taina Misticii Creștine. Odihna nu este Nemișcare, ci 
Originea și Dincolo și de Mișcare şi de Nemișcare. Odihna în vi- 
ziune creștină nu este Nemișcarea Transcendentală, acel Nemani- 
festat absolut la care visează misticile orientale. După căderea din 
Rai Creaţia își Rupe Treimea proprie de Odihnă-Mișcare-Repaus 
şi Uită de Odihna Adevărată, de unde Confuzia Odihnei cu Repa- 
usul Absolut, cu Nemișcarea. Ca Isihasm Neofit insistă mult pe 
concretizarea Treimii Odihnă-Mișcare-Repaus, ca Analogie cu 
Treimea Dumnezeiască, Tatăl-Sf. Duh-Fiul. 

Mie cel puţin acest fel de expunere îmi dă o înţelegere clară a 
esenței misticii Isihaste, fără de care Isihasmul se poate Confunda 
cu orice mistică. Creștinismul face Un Pas în Plus: tocmai Uitarea 
Căderii Creaţiei o Readuce în Conştiinţa Orbită. Unirea Contrari- 
ilor ca ideal și vis al misticilor necreștine nu se face în Excluderea 
unei părți, a Mișcării în Nemișcare, ci se face în Transcenderea 
Amândurora totodată, în Odihna Transcendentală ce este Dinco- 
lo și de Mișcare și Nemișcare și totodată Amândouă în Întâlnire 
fără excludere și opoziţie. 

Ruperea Treimii de Creaţie aduce Polarizarea-Contrariile. De 
aceea în Creştinism nu există Dualitate, ci doar Treime, nu există 
Singularitate, ci doar Unicitate-Totalitate. Odihna este Unicitatea 
şi a Mișcării, și a Nemișcării. Nimic nu este contrar în existenţă, 
totul este Deschidere și Dăruire în Întoarcere și Redăruire, ca Par- 
ticipare reciprocă în Transfigurare Supra-Configurativă. Totul este 
Tot în esenţă și Toate sunt Totul în Moduri diferite de Tot ca Tota- 
luri Egale cu Totul. Ca realitate în sine nimic nu este împărțit, 
rupt, dualizat, opus, ci totul este Coexistenţă totodată în Egalitate, 
ce Multiplică Totul tot ca Tot, încât Toate sunt Una în Totul Absolut 
ce paradoxal nu este Închidere, ci tocmai Deschiderea Absolută. 

În viziunea Creștină Totul nu este Închidere, de aceea Unul este 
Trei Deschidere, nu Singularizare doar Unul. Doar Unul Singur nu 
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mai este Creștinism. Unitatea Treiului este Deschiderea Unului, 
nu Închiderea Unului. Persoana este în sens Creştin tocmai Taina 
Deschiderii Absolute care Cuprinde Necuprinsul Impersonal nu ca 
să-l Limiteze, ci să-l Deschidă peste Sine. Impersonalul ca şi Persona- 
lul ar fi tot o Închidere fără Treimea Unică. De aceea doar în viziunea 
Creștină Persoana capătă definirea propriu-zisă, ca Taină a Unului 
Treime, ce niciodată nu este Unul Singur și niciodată nu este Trei- 
me fără Unitate deplină. Fiinţa în sine este Taina Treimii și așa 
Fiinţa Absolută este Totalitatea Vie a Deschiderii Permanente ce 
înseamnă Treime Fiinţială, niciodată Singulară Închisă şi niciodată 
Ruptă, ci doar Fiinţă Unică. După căderea Creaţiei noi Uităm această 
Taină a Realităţii care este Cheia Cunoașterii. De aceea noutatea 
Creștinismului nu este atât Noul Profet Hristos, cât Redescoperirea 
Treimii din care face parte și Hristos. Toată Măreţia Creştinismu- 
lui este în Taina copleșitoare a Treimii Fiinţei Absolute, care peste 
toată Cuprinderea este totodată Deschiderea absolută, acel Viu 
Absolut în Sine din care se Creează apoi Viul de Creaţie ca Chip 
de Dumnezeu Întrupat în Fiinţă de Creaţie. 

— Mistica Isihastă Creştină, concretiză fratele Vasile profesorul, 
este astfel Mistica Tainei Treimii. 

— Mulţi fac din mistica noastră Creştină doar o mistică Nupţială 
Suflet-Hristos, Mireasă-Mire. Mistica fără Treime nu mai este ade- 
vărată Mistică. Aşa Mistica Isihastă nu este Duală, ci doar Trini- 
tară. Hristos nu este Partenerul Mirele sau Mireasa, ci este Fiul 
Permanent ca Rod al lubirii Lui Dumnezeu faţă de Creaţie şi toto- 
dată al Iubirii Creaţiei față de Dumnezeu. Hristos nu este Un 
Obiect al Propriei Iubiri, ci Taina Nașterii a Două Iubiri Dincolo de 
propria lubire în Întâlnire cu Iubirea Celuilalt. În Creștinism Iubirea 
nu este Închisă în sine, ci este întotdeauna Deschisă Celuilalt, care 
de asemeni nu o Absoarbe în sine, ci se Întâlnește cu a Celuilalt în 
Taina Naşterii Fiului Amândurora. Hristos nu este niciodată 
Obiect al Iubirii, ci Rod al Iubirii Îngemănate cu o Altă Iubire de 
asemeni Deschisă. Aici este Taina Creștină, Taina Fiului Absolut 
Dumnezeu, care nu Anihilează pe Dumnezeu și nici Creaţia, ci 
face Întâlnirea Taină a Lui Dumnezeu și a Creaţiei în Dumnezeirea 
Întrupată în Creatie și în Creaţia Îndumnezeită în Dumnezeire. 
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Taina Treimii este astfel toată Esenta Misticii Isihaste, Taina Odihnei 
Dumnezeu în Taina Mișcării de Creaţie în Taina Repausului Hris- 
tos, a Fiului și al Lui Dumnezeu și al Creaţiei. Misticile necreștine 
caută o Întâlnire cu Dumnezeu în Dualitate Absorbire Închidere în 
Sine a Celuilalt. Mistica Isihastă Creştină niciodată nu este în Ab- 
sorbirea Celuilalt, ci în Deschiderea Amândurora în Rodul Comun 
Fiul Hristos totodată Dumnezeu și Creaţie fără Amestecare, ci în 
Taina Întâlnirii Deschiderii Reciproce Dincolo de Sine și peste 
Sine, în care Fiecare se Odihnește în Supra-Odihna Fiului. Repa- 
usul-Fiul este Supra-Odihna Odihnei Absolute. Așa în isihasm 
Mișcarea-Duhul este între Odihnă și Supra-Odihnă, este în Hristos 
Taina Acestora. 

Neofit în relatarea sa despre Isihasm face o evidenţiere minunată: 
- „Dumnezeu se Întâlnește cu Mama-Maica Domnului-Creaţia nu 
în Închiderea în Dumnezeu sau în Creaţie, ci în Taina Rodului 
Amândurora, a Fiului Hristos totodată Dumnezeu și Creaţie, care 
nu este Închidere, ci tocmai Absoluta Deschidere atât a Lui Dum- 
nezeu Însuși, cât şi a Creaţiei peste propriile limite. De aici Maica 
Domnului este însăși Esenta Creaţiei, este Perfectiunea de Creaţie 
Singura capabilă să se Întâlnească cu Perfectiunea Dumnezeiască, 
din care să se Nască Fiul şi al Lui Dumnezeu, și al Creaţiei, Hristos. 
Așa Mistica Isihastă fără Perfecţiunea de Creaţie care este Maica 
Domnului nu este posibilă ca o Mistică Concretă între Dumnezeu și 
Creaţie. În Misticile Necreștine, Dumnezeu este Perfectiunea care 
se Lasă Iluzionat de Creaţia Zeiţă care este Imperfecţiunea ce-l. 
face și pe Dumnezeu să intre în Manifestarea relativă a Lumii. 
Misticile Necreștine au Uitat de Treimea Absolută, încât se Opresc 
doar la Doimea Dumnezeu-Creaţie, Dumnezeu și Forţele Sale ca 
Zeiţe-Creaţie. În Creștinism nu este Jocul Lui Dumnezeu cu pro- 
priile Sale Forțe traduse în Creaţie ]luzivă, nu este Iluziva Dragos- 
te a Lui Dumnezeu cu Zeitele Creaţiei. În Creștinism este Dumne- 
zeu deja în Sine Treimea de lubire Perfectă și Absolută, care 
Aceasta Se Traduce în lubire tot Perfectă și Absolută de Creaţie 
ca Maica Domnului, care nu este Iluzia Iubirii Lui Dumnezeu, ca 
Manifestare de Dumnezeu, ci este Transpunerea în Creaţie a Unui 
Dumnezeu Creat ce în Traducere de Creaţie este Mama-Dumne- 
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zeu. Creaţia și Dumnezeu sunt Egalităţi, nu Manifestări, că ar fi tot 
un fel de panteism. Creaţia nu se Emană din Dumnezeu ca trans- 
formare de Dumnezeu în Creaţie. 

Creaţia este Creată-Născută de Dumnezeu, care nu Creează 
decât tot Ceva Egal cu Sine. Dumnezeu nu se Manifestă în 
Creaţie, Ci îşi Transpune Manifestarea Sa Proprie Treimică într-o 
Altă Realitate de Creaţie. Dumnezeu are deja Manifestarea Sa 
proprie Dumneziască, are deja Viaţa Dumnezeiască Deplină și 
Această deja Viaţă Deplină se Transpune într-o Nouă Formă de 
Viaţă de Creaţie. Viaţa Dumnezeiască Creează efectiv o Viaţă de 
Creaţie Egală cu a Sa. Viaţa Dumnezeiască este Viaţa Treimii Tatălui 
Dumnezeu și Viaţa de Creaţie este Viaţa Treimii Mamei-Creaţiei. 
Așa Creaţia nu este Iluzia-Imperfecțiunea-Fărâmiţarea Lui Dum- 
nezeu în Forțe de Manifestare de Creaţie, ci este tot o perfecțiune 
Egală cu Dumnezeu, este Maica Domnului, care apoi se Întâlnește 
Participativ cu Dumnezeu în Fiul de Creaţie ce este Hristos toto- 
dată Fiul Lui Dumnezeu, Chipul Esenţei Creaţiei. Creaţia-Maica 
Domnului este în Sine Chipul-Arhetipul Tatălui Dumnezeu Crea- 
torul şi aşa Fiul Creaţiei este Chipul Creatorului, Chipul Fiului Lui 
Dumnezeu Asemănarea Tatălui. Rodul Întâlnirii Lui Dumnezeu cu 
Creaţia nu este Anihilarea-Absorbirea Creaţiei sau Absorbirea 
Moartea Lui Dumnezeu în Creaţie, Uitarea Lui Dumnezeu în 
Creaţie. Întâlnirea este în Concretizarea Amândurora în Fiul Co- 
mun totodată Dumnezeu și Creaţie, în care Dumnezeu și Creaţia 
se Împletesc fără Amestecare și fără distrugere. De aceea Creaţia 
este în Sine Maica Fiului Lui Dumnezeu. 

Doar o Creaţie Perfectă poate Naşte pe Fiul Perfect al Lui 
Dumnezeu. Așa Creaţia Perfectă este Maica Lui Dumnezeu, care 
nu este Soaţa-Mireasa Lui Dumnezeu, ci este însăși Mama Lui 
Dumnezeu Făcut Creaţie. Maica Domnului este paradoxal Origi- 
nea-Nașterea Lui Dumnezeu care se Renaște pe Sine și ca Altă 
Realitate de Creaţie. Dumnezeu nu se Transformă în Creaţie, ci 
Dumnezeu Cel Necreat se Naște pe Sine sub Formă de Creaţie. 
Așa Dumnezeu Cel Necreat Rămâne Dumnezeul în Sine și toto- 
dată se Renaște pe sine în Realitate de Creaţie fără să se Anihileze 
pe Sine Cel Necreat, ci Reproducându-se pe Sine și ca realitate de 
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Creaţie. Maica Domnului-Creaţia astfel nu este Mireasa Lui Dum- 
nezeu, ci efectiv Mama Lui Dumnezeu Cel ce se Renaște pe Sine 
şi ca realitate de Creaţie. Fără acest paradox se falsifică Dumne- 
zeu și Creaţia până la un Amestec grosolan. 

— Să ne întoarcem la Practica Isihastă, la greutățile și la piedi- 
cile întâmpinate, mă întrerupe Avva Arsenie. Frăției tale personal 
ce ţi se pare mai greu? 

— A trecut o lună de zile și m-am silit să fac zilnic de la o 
jumătate de oră până la câteva ore Rugăciunea Minţii în Inimă. 
Știind de ce să Cobor Mintea în Inimă, știind că la început Mintea 
are rolul de a Suplini și Rugăciunea de Duh Suflet care este Orb și 
Mut, știind că Invocarea Numelui Lui lisus Hristos este Cuvântul 
Transcendental ce-mi va redeștepta Limbajul de Suflet, ştiind că 
perseverenta este de mare importanţă... Cu toate acestea, prea 
mare progres nu am făcut în Deschiderea Acelui Ceva Transcen- 
dental în mine. Se pare că Duhul de Suflet a început să se tre- 
zească. Mintea la început greoaie s-a obişnuit cu intrarea în Inimă 
şi chiar simte o bucurie și liniște când coboară Cap-Creier pe care 
îl lasă de asemenea liniștit fără mișcările nepotolite ale Minţii. 
„Odihna în Cuvânt”, cum o numește Neofit în „Nevoinţele Isihas- 
te", mi se pare o adevărată Mistică ce nu mai rămâne doar o Re- 
petare mecanică a unei formule de Rugăciune. Consideram și eu 
că o repetare mecanică a Rugăciunii scurte Isihaste este aridă și 
fără sens. „Odihna în Cuvânt" este o Deschidere Transcendentală 
a ceva Dincolo de aparente. Concentrarea Minţii capătă altă viziu- 
ne în această „Odihnă în Cuvânt”. Aici nu mai este propriu-zis 
Concentrare, ci o Transpunere de Minte în Ceva Dincolo de Minte 
în care Mintea se Odihneşte, se Liniștește cu adevărat dincolo şi de 
crisparea Concentrării. Mintea se golește de proprie Minte, dar 
nu ca să rămână Goală, ci ca să se Umple de o Altă Realitate Din- 
colo de Minte, în care Mintea se Odihnește în Supra-Activarea Pli- 
nului Dincolo de Minte. În acest Nou domeniu Mintea nu se plicti- 
sește și nici nu Activează ca Minte, ci se lasă Copleșită de Acel 
Ceva Dincolo de Minte, care Mişcă Mintea fără ca Mintea să se 
Mişte pe Sine, lăsându-se Mişcată de o Mişcare ce nu mai este 
Mentală, ci Dincolo de orice Mental. Acest Dincolo este Su- 
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pra-Realitatea Mintii în care Mintea nu se Pierde ca Minte, ci se 
Umple de Ceva Dincolo de Minte care Transfigurează Mintea în 
Minte Spiritualizată Înduhovnicită. Dar această transcendere de 
Minte nu ţine mult. Cel puţin eu simt niște Explozii Mentale ce mă 
scot din Isihie. j 

- Şi eu, mărturisi fratele Vasile profesorul, am crezut că este de 
ajuns să fac o Coborâre a Minţii în Inimă în Așteptarea Deschide- 
rii Duhului de Suflet ce corespunde cu locul Inimii. Am crezut că 
totul decurge ca un mecanism ce, odată pus în funcție, merge de 
la sine. Cel puţin Mintea mea nu se îmblânzește așa de ușor, deși 
doreşte sincer o Depăşire de proprie condiție mentală. Intuiesc că 
mai trebuie ceva... 

— Trebuie Pocăinţa, răspunde Avva Isaia. 

— Eu am în vedere Pocăinta și asociez Rugăciunea cu Simtirea 
Pocăintei, care este cum se afirma cu altă ocazie, este o adevărată 
Concentrare a Inimii în analogie cu Concentrarea de Minte. Parcă 
mai lipsește ceva care să întregească Oprirea Minţii în Cuvânt și 
Oprirea Inimii în Pocăinţă. Mintea se Oprește în Odihna Cuvântului 
Transcendental, iar Simţirea Inimii se Oprește în lubirea-Po- 
căinţa-Închinăciunea faţă de Dumnezeu. Dar și în Minte, și în 
Inimă apar niște Explozii... 

- Aici este o latură ce trebuie descifrată. 

- Aşa este, continuă Avva Isaia. Cum ziceţi voi Neofiţii, lip- 
sește Cel de-al Treilea, lipsește Postul. Dacă suntem atenți la 
Vieţile marilor Isihaști, Postul este tot atât de important ca și 
Rugăciunea Minţii şi Pocăinţa Inimii. Cu această ocazie, încep și 
eu să pricep pe acest Neofit de care voi faceţi atâta caz... 

-- Da, acum înţeleg... 

— Neofit, el însuși hărțuit pe semne de tot felul de nedumeriri, 
încearcă o relatare a Isihasmului ce multora le va părea în- 
drăzneaţă şi chiar surprinzătoare. Mulţi vor mustăci și chiar îl vor 
învinui de invenţii și de ieșire din tradiţia Filocalică. El încearcă să 
facă din Isihasm o „Știință Practică Mistică”. Mistica noi știm că 
este Taină şi Descoperire a Sfinţilor. Neofit totuși încearcă să rela- 
teze în viziunea acestei Taine și Descoperiri Sfinte și o adevărată 

„Ştiinţă Practică a Trăirii Isihaste”. Noi cei de astăzi dorim tocmai 
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aceasta. Noi dorim Concretul chiar și al celor ce sunt Taine. Mă 
surprinde la Neofit această tendinţă. El într-adevăr a fost un inte- 
lectual muncit de tot felul de întrebări, a fost și un Om de Suflet ce 
a trecut peste limitele intelectului, a fost și un Călător prin Lume 
fapt ce i-a dat posibilitatea să afle multe, să-și contureze astfel o 
Cunoaștere Integrală ce nu înseamnă amestec, ci Întrepătrundere 
şi globalitate, context general al realităţii. Noi cei de astăzi nu mai 
putem rămâne în limitele poprii, trebuie să Coexistăm în cadrul 
general al realităţii. Culturile se Întâlnesc, Spiritele Dialoghează, 
Știința-Cunoașterea este în Convorbire largă şi Deschisă. Mistica 
se Intrepătrunde cu Teologia, cu Metafizica și chiar cu Ştiinţa. Mis- 
tica este Realitatea Integrală, ce este totodată Taină și Descoperi- 
re-Concretizare. Taina Tainei este Descoperirea Tainei și Taina 
Descoperirii este Taina Permanentă a Descoperiri. Ştiinţa este o 
laicizare a Cunoașterii ce înseamnă Metafizică. Metafizica nu este 
simpla Filosofie, este Cunoaștere-Conștiinţă. După căderea din 
Rai a Creaţiei se Rupe Cunoașterea în Cunoașterea pură de Suflet 
și Cunoașterea de emanatie ce este cea Raţională-Mentală Ener- 
getică. Metafizica nu este doar Cunoașterea Raţională-Discursivă, 
ci este și o Metafizică pură Dincolo de Raţiuni, o cunoaștere 
Transcendentală. Așa, noi am desacralizat Cunoașterea, am dez- 
brăcat-o de Taină şi am făcut-o o Știință Profană. Mistica încearcă 
tocmai Resacralizarea Științei Profane, Readucerea Tainei în Sti- 
ință. Așa, prin Taină-Sacru Ştiinţa Redevine Cunoaștere Mistică. 
Teologia fără Mistică-Taină este Incompletă. Metafizica-Filozofia 
fără Mistică este Limitată. Știința fără Mistică este un Profan me- 
canic Nedemn de a fi în Comuniune cu Spiritul. 

Căderea în Profan este o Degradare Spirituală până la demo- 
nism. Drama Profanului este Îndrăcirea-Negativizarea Realităţi, 
este Suferință și lad. Noi avem nevoie de Rai și Bucurie, de Viaţă 
fără de Moarte. Sacrul-Taina este Acest Rai Pierdut. De aceea Mis- 
tica este Salvarea Omenirii. Mistica este Taina Dumnezeu. Creaţia 
a încercat o Rupere de Dumnezeu și a Pierdut și propriul Rai, 
transformându-l în Iadul Anti-Dumnezeu. Iadul este Anti-Dumne- 
zeu, Anti-Sacru, Anti-Taină. Raiul este Taina-Mistica-Dumnezeu. 
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Dacă mulţi încă scot Taina-Sacru din Știință, treaba lor, dar Ştiinţa 
are în esenta ei Taina-Sacru, are pe Dumnezeu care este Creato- 
rul Creaţiei. 

Aşa Neofit, dacă Împletește Mistica cu Știința nu este o greșeală. 
Noi suntem Suflet și Corp-Energii. Sufletul este Mistică în Excelenţă, 
iar Corpul-Energiile sunt Ştiinţa în Excelenţă. Noi ca Realitate 
suntem Integralitate Suflet și Corp, suntem Unitate Trup, încât 
Mistica şi Știința sunt totodată. Mistica Sufletului Sacralizează 
Ştiinţa Profană a Corpului-Energiilor. Asta încearcă Neofit în rela- 
tarea sa despre Isihasm. Noi după Cădere suntem trei sferturi pe 
planul Corpului, pe planul Energiilor, în cadrul Științei Mecanice 
profane. Rolul Misticii este Sacralizarea Energiilor, Reunirea cu Mis- 
tica-Taina Sufletului. Fac această introducere ca să nu ne surprindă 
de ce în „Nevoinţele Isihaste” Neofit introduce o adevărată Știință 
în Mistica Isihastă, ce multora le va părea nepotrivită. Dacă sun- 
tem atenţi, şi în Filocalie se face așa ceva, când se relatează de- 
spre configuraţia Fiinţei Omului ca Suflet şi părțile sale, ca Patimi 
Sufletești și Trupești, ca mişcări ale Sufletului și ale Corpului etc. 

- Din convorbirea anterioară, interveni fratele Vasile profeso- 
rul, noi-ne-am plâns că ne lipseşte ceva, că Rugăciunea Mintii și 
Pocăinţa nu sunt de ajuns. 

- Avva Isaia pe baza Filocaliei ne-a descoperit Și al Treilea as- 
pect, Postul. Dacă am vorbi în maniera lui Neofit, ne lipsea tocmai 
Treimea fără de care nu mai era Isihasm Creștin. Am putea face o 
analogie-corespondenţă chiar. Rugăciunea Minţii „Odihna în Cu- 
vânt” ar fi Mistica, Pocăinţa Inimii ar fi Teologia și Metafizica ar fi 
Postul. Aceasta la nivelul nostru obișnuit, care apoi va trece în 
Mistica Sufletului propriu-zis a Eului Transcendental de Suflet, în 
Teologia-Vorbirea nu despre Dumnezeu, ci Vorbirea cu Dumne- 
zeu şi în Metafizica pură de Suflet a Cunoașterii de Duh de Taină 
Dincolo de propriile limite și Raţiuni. 

— Să vedem ce este Postul în sens Creștin și mai ales în viziu- 
nea Mistică Isihastă. 

- Mulţi se zburlesc numai la auzul acestui cuvânt. Mulţi îl consi- 
deră un adaus străin de libertate, sau un produs al căderii. Neofit 
are o viziune interesantă despre Post. El pornește de la Chipul 
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Fiinţei care este Treime-Persoană, Chip al Lui Dumnezeu. Per- 
soana-Fiinţa este Triada de Sine, Eul-Conştiinţa, Duhul-Fiinta 
Spiritul-Sinele, sau lubire-Dragoste-Dăruire. E, 

Iubirea este Conștiinţa, Dragostea este Mișcarea lubirii-Conşti- 

inței Memoria Iubirii, iar Dăruirea este Deschiderea totală a Iubi- 
rii-Conștiinţei. Dăruirea este Oprirea în lubire-Conştiință. Iubirea 
este Odihna, Dragostea este Mișcarea şi Dăruirea este Repausul 
absolut. Dăruirea este greșit considerată Golire de Sine, ce în- 
seamnă Rupere-Jertfă Sângeroasă. Golirea de Sine este un Sacrificiu 
al Dăruirii în contextul Căderii-Păcatului. Dăruirea este Predarea 
totală Vie Celuilalt. Ca Mistică Dăruirea are Deschidere pur Trans- 
cendentală ce nu se confundă cu Golirea-Sacrificiul-Jertfa. Dăruirea 
este Originea și Baza Sacrificiului și Jertfei. Dăruirea este înaintea 
Jertfei. Dăruirea este Un Dar Viu, nu unul omorât. În Dumnezeire 
Dăruirea Tatălui Dumnezeu este Naşterea Fiului Dumnezeu, ca 
totală Dăruire a Tatălui. Așa Dăruirea este Viu ce Naşte Un Viu 
Egal cu Sine. Căderea adaugă Dăruirii și Jertfa-Sacrificiu. Sacrifi- 
ciul-Jertfa este o Dăruire Forţată, deşi are suportul lubirii-Dăruirii. 
Căderea adaugă această Dăruire-Înviere ce trece prin Moar- 
te-Cădere. Căderea este începutul Morţii. Moartea nu mai este 
Dăruire-Viaţă, ci este Ucidere, nu mai este Naştere, ci Dispariţie. 
Așa Dăruirea se face Jertfă-Sacrificiu care învinge Moartea și se 
face Înviere. Păcatul-Căderea Adaugă Dăruirii Vieţii o Coborâre 
prin Moarte care să Dăruiască o Înviere Veşnică. 

Religiile necreştine au pierdut Taina Dăruirii Vii şi aşa au căzut 
într-o adevărată Magie a Jertfelor ca Menţinere a Viului. Jertfele 
Vechiului Testament încep cu primul Preot Abel, și sunt o Prefigu- 
rare a jertfei Hristice ca Restabilirea Căderii. În Rai nu erau Jert- 
fe-Sacrificii, era Pomul Vieţii. Geneza lui Moise nu ne dă detalii 
despre Pomul Vieţii, ci doar despre Pomul Căderii al Binelui și al 
Răului. În mod normal, Pomul Căderii nu trebuia să fie, dar Căde- 
rea Îngerilor în Demoni Adăugase Creaţiei ceea ce nu a creat 
Dumnezeu. Dumnezeu nu a Creat pe Diavolul, Ci pe Îngerii Per- 
fecti care s-au făcut ei înșiși Diavoli. Pe Pomul Căderii sta încolăcit 
Diavolul-Șarpele. Pomul Căderii era Pom anormal, după cum 
Diavolii erau niște Îngeri anormali. Acest Pom este Neghina de- 
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spre care vorbește Evanghelia. După coacerea semințelor se alege 
Neghina de sămânţa adevărată. Mistica Raiului nu este Pomul 
Căderii, ci Pomul Vieţii. Pomul Căderii este Gol doar cu Fantoma 
Sarpelui. 

Diavolul se face Gol de Dumnezeu și în acest Gol apare Imper- 
fecţiunea Căderii, ruperea realității în Bine și Rău. Mistica de Rai 
trebuia să fie Pomul Vieţii. Căderea-Adaosul Pomului Căderii 
oprește Mistica Pomului Vieţii. Așa apare o Mistică Negativă a 
Căderii, a Golului de Dumnezeu care se umple apoi de o Lume 
Negativă anormală Anti-Dumnezeu. Pomul Vieţii este Pomul Plin 
de Dumnezeu. Pomul Căderii este acel Gol de Dumnezeu. Golul 
este Înlocuitorul de Dumnezeu, de aceea Diavolul zice „veți fi ca 
Dumnezeu". Dar adaugă Diavolul de la sine Minciuna că „veti cu- 
noaște Binele și Răul", ce este tocmai Dumnezeu Negativ, cel fan- 
tomatic, nu Cel adevărat. Diavolul Inventează Un Dumnezeu 
Anti-Dumnezeu, o realitate ce se face pe sine Dumnezeu Golită 
de Dumnezeul Adevărat. Diavolul vrea să fie el însuși Dumnezeu 
Golit de Dumnezeul Cel Creator. Aşa el se face Un Anti-Dumne- 
zeu. Diavolul Îngerul Căzut cade din Dăruire, din lubire-Dragoste 
față de Dumnezeu Creatorul și se face Ură şi Duşmănie care din 
Înger Luminos ÎI transformă în Diavol întunecat, din Viaţă în 
Moarte. Se zice că Diavolul a Omorât pe Dumnezeu din Fiinţa sa 
de Înger. Diavolul este primul Criminal. Dar Dumnezeu nu se poa- 
te Omori, de unde Diavolul s-a Sinucis tocmai pe sine. Viaţa Fi- 
intei de Creaţie este Însuşi Dumnezeu și Distrugerea Lui Dumne- 
zeu este proprie Distrugere. Diavolul s-a Sinucis și a Intrat în 
Împărăţia Morţii ce este Orbirea-Întunericul propriu. Moartea este 
distrugerea propriei realităţi, care Neputând Muri, se trece într-o 
realitate de Întuneric, de Locuinta Morților. Moartea nu este 
Anihilare, Ci Inversarea Vieţii. Viaţa este Plinul de Lumină, de 


Dumnezeu și Moartea este Golul de Lumină de Dumnezeu, este. 


Întunericul, o Viaţă Fantomatică ce nu se vede nici pe sine, nici pe 
a altora, dar care este muncită de Umbre-Memorii Oarbe de Viaţă 
negativă de lad. Fără lubire-Dăruire Lui Dumnezeu, Diavolul se 
face Egoist şi Omorâtor de Dumnezeu. Este interesant de ce Dia- 
volul încearcă să iasă din Viul Dumnezeiesc... 
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Ingerul Visează Moartea care în fond nu Există... Oribil Vis... 
Această negativizare transcendentală este Originea Căderii. Diavo- 
lul Ucide pe Dumnezeu din Fiinţa sa de Înger și se Vede Gol ca și 
Adam și Eva după Cădere. Diavolul Cade după Despărțirea de 
Dumnezeu în propriul său Gol care este Întuneric și Moarte. În 
acest Întuneric el își confecționează Lumea Oribilă de Iad în care se 
Auto-Chinuie, în fond Suferinţa neexistând. Este o Taină de ce 
Diavolul ajunge în această stare... Se zice că dacă ar afla de ce Dia- 
volul a Căzut toate celelalte Creaţii l-ar Omor imediat pe Diavolul, 
așa Ură cumplită s-ar declanșa împotriva Diavolului. Diavolul în- 
cearcă să-L. Omoare pe Dumnezeu cu Ura, iar Dumnezeu îl Ocro- 
tește cu lubirea. Este paradoxul Tainei Dumnezeieşti. Sfinţii ce 
ajung să biruiască pe Diavolul de asemeni nu mai vor să-l Omoare 
pe Diavol, ci se Roagă pentru el. Aici este o Taină doar a Sfinţilor 
și a Lui Dumnezeu Însuși. Pentru noi Ieşirile din Iubirea de Dumane 
zeu sunt cel mai cumplit Păcat, sunt asemănarea cu Diavolii. 

Iubirea de Dumnezeu este Taina Vieţii noastre. Cei ce nu caută 

lubirea de Dumnezeu cad în Demonism. Diavolul a creat un Cer 
Negativ, a creat Iadul Mortii și al Întunericului. leșirea din lad şi din 
Moarte este doar lubirea de Dumnezeu. Iubirea de Dumnezeu este 
Pomul Vieţii. Ura de Dumnezeu este Pomul Căderii. Venind Hris- 
tos ne-a Readus Pomul Vieţii. Dăruirea Vie nesângeroasă este Li- 
turghia Creştină. Jertfele sunt o prefigurare a Liturghiei Crucii si 
Invierii Hristice. Împărtășirea-Euharistia este Învierea biruirea 
Morţii. Jertfă și Răscumpărare, Dăruire și Înviere. Jertfa este Tre- 
cerea prin Moarte. Este o mare Taină această Trecere prin Moar- 
te. Căderea aduce Trecerea prin Întunericul Morţii. Dacă nu ar fi 
fost Căderea, Jertfa ar fi rămas doar Dăruire Pură, Dar de Viată 
pentru Viaţă. Jertfa este o Dăruire Forţată, ca o Redăruire Su 
pra-Firească. Trecerea prin Moarte se face o probă a Nemuririi. 
Moartea este cea mai mare dovadă că nu există Moarte. Când 
Murim, fiecare ne convingem că nu există Moarte, ci Lumină-Viaţă 
și Intuneric. Jertfa și Sacrificiul este Biruirea Morţii pe baza că Bu 
există de fapt Moarte, ci doar Trecere printr-o Cădere a Vieţii. Cei 
care au puterea Jertfei Înviază înainte de a Muri. 
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Frica este Ruşinea Vieţii și Suferinţa Morţii și a Întunericului. 
Diavolul pe cât este de răutăcios pe atât este de Fricos. Moartea 
este Teroarea Frici. Doar Jertfa și Sacrificiul este Învingerea Fricii 
şi a Mortii. Este și un Curaj al Morţii ca maximă Ură împotriva 
Vieţii, cum este Sinuciderea. Dar Sinuciderea este Moartea ce se 
Dorește pe sine în ultimă Nebunie de sine. Moartea mai are 
Conștiinţa Vieţii, pe când Sinuciderea încearcă o Inconştienţă to- 
tală a Vieţii, ca ultim demonism. Demonismul este o Continuă Si- 
nucidere, care în fond nu există, această Neputinţă de a Muri fiind 
cel mai amarnic lad. Iadul este Neputinţa de a Iubi și totodată Ne- 
putinţa de a Muri. Suferinţa Iadului este Neputinţa Morţii Iubirii. 
Cea mai mare oftică a Diavolului este că Simte lubirea de Dumne- 
zeu pe care o Urăște, dar nu poate să o Distrugă. Cei ce Urăsc 
sunt Munciţi de Taina lubirii Neîmplinite. Ura este Iubire ce se Au- 
to-Chinuie. Moartea este Viaţa ce se Auto-Maltratează. Căderea 
este în propriul Gol de sine. Diavolul Urăște la maxim că nu poate 
să-şi Rupă din Fiinţa sa lubirea pe care o simte la maxim. Acest 
paradox Inversat este o Taină de care se înfricoșează toată Creaţia 
şi pe care Însuși Dumnezeu o Acoperă ca Moartea să nu devină 
într-adevăr o realitate. De s-ar descoperi aceasta, Diavolul ar Muri 
cu adevărat și Moartea ar fi cu adevărat Un Contrar al Lui Dum- 
nezeu Viaţa Nemuritoare. Aşa, Moartea încearcă Să Ucidă pe 
Dumnezeu, dar Dumnezeu Înviază Permanent din fiecare Ucidere 
şi această Înviere este Iubirea Sa ce biruiește Moartea și nu 
Omoară pe Ucigaș. De ar Omori pe Ucigaș, Dumnezeu s-ar face 
Începătorul Mortii. Diavolul nu este începătorul Morţii, ci doar al 
= Uciderii. Moartea nu este Moarte, ci Ucidere, care în Taina Lui 
Dumnezeu se face Înviere-lubire-Dăruire de Viaţă Nemuritoare. 
Neputinţa de a Muri este datorată Neputinţei Lui Dumnezeu de a 
Uri şi a Cădea din lubirea Absolută. De aceea Iadul este Iubire 
Maltratată, nu pedeapsă. Iadul este Auto-Chinuirea propriei Iubiri 
pe care nu o poți omorî. Suferinţa este Conștiinţa Iubirii Chinuite. 
ladul în sens Mistic este încercarea de a-ţi Omori propria lubire şi 
Conștiinţă. Revenirea la lubirea esențială ce este Deschiderea față 
de Dumnezeu, este transformarea ladului în Cerul adevărat. ladul 


este Cerul Inversat. 
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XXI 


- Să revenim, ce este Postul. 

- Postul greșit este considerat Oprelişte-Îngrădire. Postul este 
din contră, Deschidere-Dăruire. Postul este un alt Nume al Virtuţii 
Dincolo de Bine și de Rău, de nevoie și necesitate, de depen- 
denţă, de ceva. Postul este Virtutea înaintea Libertăţii, este Originea 
și Izvorul Libertăţii şi al Coexistenței Comunitare, nu al Depen- 
denţei. Ca mistică nu există Dependenţă, ci Coexistenţă egală și 
totodată, ce este mai mult decât o Legătură necesară, este o Rea- 
litate în sine ce Mentine Legătura. Postul este un alt Nume al 
Dăruirii-Firii Fiinţei Personale. Doar cel ce se Dăruiește Cuiva nu 
mai are nevoie de nimic, ci devine Unic şi Indestructibil. Postul în- 
seamnă Permanentizare, nu Îngrădire. Postul este Totalitatea de 
Sine. Postul este ca și Virtutea Dincolo de orice Legătură, este o 
Natură Firească, o Esenţă. Postul este Repaus de Sine, dar nu ca 
Inchidere, ci ca Extindere de Sine Dincolo de Sine. În viziunea 
Creștină Fiinţa este o Esenţă Trinitară, nu Singulară. Fiinţă este de- 
ja Comuniune de Sine, Totalitate în Deschidere de Sine. Conști- 
ința-Eul Fiinţei Triadice are maximul de Conștiinţă în Dăruirea de 
Sine, ca maximă Deschidere de Sine ce este paradoxal Oprirea de 
Sine ce pare Întoarcerea în Sine. Ca realitate Creștină, doar Des- 
chiderea de Sine înseamnă Întoarcerea în Sine. Fiinţa este veşnică 
Deschidere și Întoarcerea în Fiinţă nu este Cerc-Închidere, ci tot 
Triunghi-Deschidere. Această Dăruire-Deschidere este Arhetipul 
Postului ce este Oprire în Deschidere. Postul este Dincolo de 
Ingrădire și Golire de Sine. Postul este tocmai Umplerea de Sine ce 
nu mai Absoarbe pe nimeni și nu este Absorbit de nimeni. 

Postul este Stabilitate de Sine. Dumnezeu nu a Îngrădit pe 
Adam și Eva să Nu Mănânce din Pomul Căderii, ci le-a dat Sfatul 
să fie Stabili de Sine, să nu Repete Căderea Îngerilor şi să treacă 
prin Moarte-Jerifă. Ca Realitate Perfectă, Fiinţa este Un Viu Plin 
ce niciodată nu se poate Goli sau Rupe, dar se poate Dărui ca În- 
treg, ce Rămâne tot ca Întreg în Dăruirea sa. Datorită acestui În- 
treg Indestructibil Fiinţa-Sufletul este Dincolo de Necesităţi de 
Sine. Dar Fiinţa ca Întreg în ea însăși fiind deja Triadă-Deschidere, 
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niciodată nu Rămâne doar în Sine, ci se Dăruiește pe Sine Dinco- 
lo de Sine, de unde Legătura cu Alte Fiinţe ce nu înseamnă De- 
pendenţă-Necesitate, ci lubire-Dăruire-Deplinătate de Sine ce se 
Revarsă peste Sine. Dăruirea este Un Prea-Plin al Fiinţei care se 
Depășeşte pe Sine. Dăruirea nu este o Evoluţie-Creştere de Sine, 
ci o Deschidere de Deplinătate de Sine, Fiinţa în sine este Iubire 
ce înseamnă Naștere-Dăruire. lubirea fără Naştere-Dăruire nu mai 
este Iubire, Ci Auto-Plăcere egoistă. Viul este Viu pentru că 
Naște-Dăruiește Un Alt Viu Egal cu Sine. Viul nu se Hrănește din 
Alte Viuri, ci din Sine Însuși Naşte Viul. Hrana este o denumire 
Desacralizată a Iubirii Dăruirii. Noi fără Iubire ne Pierdem-Golim 
de noi înșine ca Distrugere. Căderea este tocmai această Golire 
de Iubire, ce înseamnă Pierdere de Iubire. Pierderea Căderii ne 
aduce nouă Necesitatea de Umplere de Iubire, de Hrănire. Ca Rai 
nu era Hrănire, Ci Dăruire de lubire în Dăruirea lubirilor Totale. 
Spaţiul Plin de Iubire ca Rai nu este în Mâncare-Hrănire, ci „Dă- 
ruire în Dăruire”, ce înseamnă Împărtăşire. Viul nu se Consumă 
pe Sine, ci se Regenerează pe Sine, ceea ce înseamnă Dărui- 
re-Naștere de Sine. Cine se Dăruiește se Naște încă o dată pe 
Sine Dincolo de Sine. În Dumnezeire Dăruirea este Nașterea Fiu- 
lui din Tatăl, ce este Renașterea Tatălui. De aceea Dumnezeirea 
ca Perfecţiunea Absolută nu poate fi decât Treime. Dăruirea-Fiul 
fiind Deschiderea maximă de Sine şi totodată Întoarcerea Abso- 
lută în Sine, dar nu ca Închidere de Sine, ci ca Dincolo de Sine. 

De aceea lubirea în sens Creştin este în Dăruire-Deschide- 
re-Naştere de Celălalt ca Proprie Renaștere. lubirea ca Auto-lubi- 
re nu mai este Creștinism. În Auto-lubire nu mai Naști-Dăruiești, 

ci te Conservi pe tine ca frică de Pierdere de Sine. Ca Auto-lubire 
Anihilezi Deschiderea de Sine și Consumi tot ce este Dincolo de 
Sine. Dumnezeul Creștin este Trinitate de Sine și astfel este doar 
lubire-Dăruire de Viaţă și niciodată nu este Anihilare-Moarte-În- 
chidere. Aui-lubirea este Omorârea Celorlalţi. 

lubirea este Naștere de Toţi-Ceilalţi. Iubirea este Tatăl Dumne- 

zeu ce Naşte Veşnic pe Fiul și Fiul se Redăruiește Veşnic Tatălui. 

De asemenea, lubirea Lui Dumnezeu Creează Veșnic şi Dăruieşte 

Viaţă Creaţiei încât Creaţia nu poate Muri Niciodată. Așa Fiinţa 
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nu Consumă, ci doar Produce-Naște, se Dăruiește și se Regene- 
rează pe Sine. Această Regenerare Arhetipală este Negativizată 
de Cădere și se face Consum-Hrănire. De aici Miracolul Postului 
ca Revenire la Regenerarea de Sine fără Consumul celorlalți. Noi 
după Cădere Rupându-ne Fiinţa de Întrepătrunderea Cu Fiinta 
Dumnezeiască, intrăm într-o adevărată Rupere de proprie Fiinţă, 
ce ne dă apoi Necesitatea Refacerii Integrităţii Fiinţei, ca Hrănire. 
Când ajungi la Refacerea propriei Fiinţei Integrale nu mai ai nevo- 
ie de Mâncare, devenind tu însuți Dăruitor de Viaţă celorlalţi. 
Sfinţii Postesc cu fortare ca să ajungă la Capacitatea de proprie 
Regenerare fără să mai Consume-Omoare, ci din contră, să Dăru- 
iască. Marea criză de Energii se datorește Consumului exagerat al 
Creaţiei Căzute și a Lipsei de Sfinţi care să Regenereze și să Dăru- 
iască Noi Energii. În Creștinism Postul face parte din Taina Vieții. 
Postul este Mistica Puterii de Suflet, a Stapânirii Energiilor şi în- 
săşi Calea de Regăsire a Lui Dumnezeu. Cât timp noi Con- 
sumăm-Omorâm pe alții, Omorâm pe însuşi Dumnezeu din Noi şi 
niciodată nu ne vom mai putea Reîntâlni cu Dumnezeu. Şi mai 
dramatic va fi o Creaţie fără Dumnezeu ce se Auto-Consumă în- 
tr-o veşnică Ucidere și într-un veșnic lad al Morţii Imposibile. 

Noi Creaţia suntem Dăruirea-lubirea Lui Dumnezeu Întrupată 
în Fiinţă-Substanţă de Creaţie. În măsura în care ne Redăruim Lui 
Dumnezeu, noi Rămânem Asemănare de Dumnezeu tot ca lubi- 
re-Dăruire. Noi Creaţia nu putem fi decât lubire-Dăruire. Încerca- 
rea Diavolilor de a fi Ucidere și Nedăruire este o Iluzie a Unui 
Imperfect Imposibil ce se face Iad atâta timp cât nu se lese din 
această Iluzie. Ura și Uciderea este o Fantomă creată de Cădere 
care transformă Cerul în lad pentru că nu poate deveni o Realita- 
te şi nu poate Înlocui Cerul. Este o Iluzie de a Înlocui Fiinţa Lui 
Dumnezeu cu Fiinta de Creaţie. Fiinţa de Creaţie ce încearcă să 
Înlocuiască Fiinţa Lui Dumnezeu făcându-se pe Sine Dumnezeu 
este Demonismul-ldolatria-Uciderea-ladul. Fiinţa de Creaţie se 
Auto-Maltratează căutând să se Falsifice pe Sine, Mutilându-se pe 
sine de Esenţa sa câre este Chipul Lui Dumnezeu. Uciderea Chi- 
pului Lui Dumnezeu este Ucidere totodată de propriu Chip de 
Creaţie, de unde din Înger s-a făcut Diavol. De aici Taina Postului 
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care pentru Diavoli ar însemna Smerenia. Postul Transcendental 
după Cădere este Smerenia şi Pocăinţa, ce Readuc Iubirea şi 
Redăruirea, Readuc Reîntâlnirea cu Dumnezeu și Restabilirea pro- 
priului Chip de Rai al Creaţiei. Smerenia nu este Slugărnicie, ci 
Redăruire, după cum şi Postul nu este Îngrădire, ci Stăpânire-Per- 
manentizare de Sine. Filocalia vorbește că Postul și Smerenia sunt 
totodată, deși neamestecate. Smerenia este leșirea din Arhetipul 
Căderii şi Postul este Reintrarea în Arhetipul Dăruirii-lubirii. 

Noi nu putem Reintra în Arhetipul lubirii-Dăruirii fără leșirea 
din Arhetipul Diavolesc al Căderii-Păcatului. Dumnezeu Cere lui 
Adam să nu Mănânce din Pomul Căderii nu ca o Îngrădire de Li- 
bertate şi ca o Probă de Încercare, ci ca o Ferire de a nu cădea ca 
Îngerii. Păcatul Omului este de a doua mână, pe modelul căderii 
Diavolilor, dar totodată este mai grav ştiind că este Păcat. De 
aceea în noi Oamenii Păcatul este Dublu, o dată ca Asociere cu 
Diavolii și încă o dată ca Păcate proprii. De aici Filocalia vorbește 
de greutatea leşirii din Răsboiul cu Diavolii și totodată ca război cu 
propriile Patimi. Mulţi consideră o mistificare gratuită Războiul cu 
Duhurile Rele, ca o Iluzie a propriei Psihopatii. Filocalia vorbeşte 
despre o Realitate înspăimântătoare prin care trebuie să Trecem 
vrând, nevrând. Chiar dacă Diavolii nu sunt în Noi, toate Mişcări- 
le Diavoleşti sunt ca Limbaj în Noi și Patimile noastre sunt pe 
acest Limbaj Diavolesc. Nu există decât O Limbă a Căderii-Păca- 
tului, Limba Diavolească. Noi am Preluat acest Limbaj prin Mân- 
carea din Pomul Căderii. Moștenirea Păcatului Adamic este 
Moștenirea acestui Limbaj Diavolesc ca Sămânţă a Păcatului Per- 
sonal apoi. Botezul Creştin face întâi Lepădările de Satana, de 
„Toate Cuvintele lui", doar așa fiind posibilă Reintrarea în Limba- 
jul Hristic. Noi prin Botezul Creştin Căpătăm Stăpânire pe Mode- 
lele Diavolești, Adăugându-se Modelele Hristice Dumnezeiești. 
Dar în Noi Rămân ca Seminte Neghinele diavolești alături de 
Semințele Hristice, cum zice Evanghelia. Noi Creștem totodată și 
Neghina, și Sămânţa Grâului Hristic și în Măsura Coacerii se va 
Alege Neghina de Grâul Bun. Mistica este o încercare de a Rupe 
Neghina, de a Plivi Neghina. Dar Dumnezeu nu Vrea să o Plivim 
înainte de Coacerea, atât a Neghinei, cât și a Grâului. Este o 


a 


ap a 
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Taină adâncă această afirmaţie Evanghelică. Un timp nu deose- 
beşti care este Neghina şi care este Grâul. Apoi Dumnezeu Vrea 
ca Multe Neghine să se Prefacă în Grâu ca Miracol al Dumnezei- 
rii. Este ușor a Distruge, dar Tainic este a Preface. Dumnezeu nu 
Omoară niciodată, Așteaptă Întoarcerea Păcătosului. De aici Mis- 
tica Hristică, Prefacerea Neghinei în Grâu, nu Uciderea Ruperea 
Neghinei. Noi avem Limbajul Diavolesc în Noi ca Moștenire de la 
Adam, avem Neghina Semănată de Diavolul. Această Neghină 
noi trebuie să o Prefacem în Grâu, de aceea nu Smulgem Neghina, 
ci o Botezăm, o Hristificăm. Misticul intră în Război cu Diavolii 
când încearcă Hristificarea Limbajului diavolesc din Noi. Diavolii 
și-au întins Stăpânirea și în Noi, cei Căzuţi din Rai. Diavolul și-a 
Semănat Averea şi așteaptă Roadele Diavolești. Sunt cazuri când 
Diavolul Intră cu adevărat în Noi şi Locuiește în Noi. Misticul face 
o Provocare Directă Stăpânirii Diavolești, de unde începerea unui 
război adevărat cu Diavolii. Diavolii, văzând că pierd terenul în 
Noi, vor să-l menţină și așa apare lupta... Sfinţii vorbesc de un 
complex mistic în acest sens. Noi nu avem altă Apărare decât 
Rugăciunea cu Smerenie şi Postul. Smerenia Anihilează Demonis- 
mul și așa puterea Demonilor cade în faţa Smereniei. Cu Smere- 
nia le oprim Puterea şi cu Postul îi Alungăm. Noi după Cădere 
Mâncăm-Consumăm până la Uciderea celorlalţi. Diavolul este 
tatăl Uciderii și prin Ucidere se extinde. 

Noi prin Mâncare Ucidem în primul rând Natura şi de multe 
ori pe semenii noștri, cărora le luăm hrana lor, pentru lăcomia 
noastră. Postul este Semnul Opririi de la Vătămare-Ucidere. Pos- 
tind, nu mai ai nevoie de nimic și nu mai ești vrăjmașul nimănui. 
Vrăjmășia este începutul Uciderii. Prin Smerenie noi anihilăm De- 
monismul-Căderea-Contrarierea-Negativismul și prin Post Oprim 
Uciderea-Ura, Oprim mişcarea diavolească. Ca mistică, Smerenia 
este totuna cu Porunca şi Postul este Ascultarea. Porunca nu este 
Impunere și nici Lege, deși are și această latură-prelungire. Porun- 
ca este mai întâi de toate Realitate în Sine din care nu se poate 
ieşi, fiind Permanenta Fiinţei ce „Nu poate fi ceea ce nu este”. 
Diavolul încearcă un Contrar al Fiinţei, care neputând fi, se face o 
Iluzie de Auto-Maltratare. Fiinţa doar dacă se Auto-Maltratează 
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poate Fi Ceea ce Nu Este. Așa Căderea dă Fiinţei-Permanenţei și 
Semnificaţia de Poruncă a Fiinţei. Porunca este Să Fii Ceea Eşti, 
nu este o Îngrădire de „A fi şi A Nu Fi”. 

Căderea-Contrariul Adaugă Fiinţei-Permanenţei-Poruncii o 
Iluzie a Îngrădirii-Legii, care în fond nu are rost, că ce Alternativă 
este Permanenţei decât să Fie Permanentă ? Este o Auto-Maltra- 
tare de a Silui Permanenta să fie și Nepermanentă. Dualitatea 
Contrară este o Auto-Maltratare. Diversitatea este altceva decât 
Dualitatea Contrară, este Transpunerea Permanenţei tot ca Per- 
manente, ca Moduri Participative de Permanente în Mișcări de 
Permanente. Ascultarea este Firescul Permanenţei-Poruncii, este 
Veşnica Stare de Rămânere în Permanentă. 

Unde să leşi din Permanentă... Ca să leşi din Permanenţă tre- 
buie să te Auto-Distrugi. De aceea Diavolul lese din Perma- 
nenţă-Perfecţiune doar prin Auto-Distrugere. Imperfecţiunea nu 
are realitate de Sine, este Auto-Maltratare de Sine. De aceea Im- 
perfecțiunea este Reversibilă în Perfecţiune. Ca Realitate în Sine 
nu există decât Perfectiunea. Perfecţiunea ea însăși Auto-Maltra- 
tându-se, cade în Iluzia Imperfecţiunii, care în fond nu există decât 
atât cât se Auto-Maltratează. Smerenia este Oprirea Auto-Mal- 
tratării şi Postul este Intrarea în Permanenţa de Sine. Porunca 
este Smerenia și Postul este Ascultarea. Acestea nu sunt Îngrădiri, 
ci Deschideri-Eliberări în Sine și Dincolo de Sine. Rămânând Per- 
manenti în Sine ne Deschidem în Sine și Suntem Liberi ca Sine în 
Participare Dincolo de Sine ca Permanenţe de Sine. Ce nu este 
Permanent nu este Liber, ci dependent și maltratat. Coexistența 
între Libertăţi-Permanenţe ale Altor Permanente de asemenea nu 
este leșirea din Permanenţe, ci Comunicări între Permanente, de 
unde Indestructibilitatea Permanenţei-Libertăţii-Perfecţiunii. Au- 
to-Maltratarea este singura Iluzie a leșirii din aceasta. Aşa Păcatul 
este Auto-Distrugere nu Pedeapsa Altcuiva. Dumnezeu ne Judecă 
Păcatul, iar Pedeapsa Vine din Noi înșine. Faţă de Dumnezeu Per- 
fecţiunea Noi Păcătuim, ce înseamnă totodată Păcătuire și față de 
Noi înşine ca Chip al Lui Dumnezeu. Păcatul apoi se face Au- 
to-Pedeapsă, se face Auto-Ucidere. 
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Se zice că la Judecata De Apoi Dumnezeu ne Alege De-a 
dreapta - Perfecţiunea și De-a stânga - Imperfecţiunea și Sentința 
va fi Glasul al înseși Păcatelor noastre ce se Auto-Maltratează. Au- 
to-Maltratarea este o Taină înfricoşătoare ce înseamnă Demo- 
nism. Rugăciunea Smerită, Pocăinţa Smerită și Postul Smerit sunt 
Biruirea Păcatului-Demonismului-Auto-Maltratării. 

Demonismul-Păcatul-Căderea este chip de Dumnezeu Înversat 
și lubire-Inversată, este Auto-Chinuirea. Creaţia ca Esenţă este 
Transpunere de Dumnezeu Perfect în Fiinţă reală de Creaţie. 

Dumnezeu nu se lluzionează pe Sine niciodată și Așa nu poate 
Fi decât Perfectiunea Absolută. Creaţia fiind Creaţie leșită-Creată 
și nu prin Sine însuși ca Dumnezeu, poate Cădea în Iluzia unui 
Negativ, care datorită Lui Dumnezeu Perfecţiunea nu poate nicio- 
dată să devină Realitate de sine, rămânând doar Iluzia de sine și 
Auto-Chinuire. Negativul nu este ca Parte a Pozitivului, ci ca Au- 
to-Distrugere a Pozitivului. Nu există Coexistenţă Pozitiv și Nega- 
tiv, ci doar Unica Permanentă Dincolo și de Pozitiv, şi de Negativ. 
Ruperea Permanenţei este Polarizarea Pozitiv și Negativ. Dar Per- 
manenta nu poate fi Ruptă de Cineva, decât dacă se Auto-Maltra- 
tează în Sine, care și aici fiind ceva Imposibil, se face Iluzie-Fantomă 
ca Auto-Maltratare. Această încercare de Rupere a Permanenţei dă 
o Negativizare a Permanenţei, nu o Rupere de fapt, și așa Perma- 
nența se Inversează, nu devine Impermanenţă. Negativul este Un 
Pozitiv Inversat, încercarea Negativului de a Coexista cu Pozitivul 
este Transformarea Raiului în Pământ al Binelui şi al Răului. În 
Noi este Chipul Lui Dumnezeu ca Bine și Chipul Diavolului ca 
Rău. Răul nu este atât Lipsa Binelui, cât Inversarea Binelui, că 
Răul nu poate fi pe baza sa însăși, el fiind fără realitate de sine. 
Răul este Acolo unde Binele este Maltratat și Negativizat. Unde nu 
este Binele Răul nu are pe ce să fie. De aceea Răul este Suferinţă 
întrucât Ucide Binele. Răul întotdeauna Ucide, el nu poate fi un 
Rău Pașnic, Răul fiind însăși Uciderea Binelui. Binele poate fi ală- 
turi de Rău, că Binele este Inofensiv, el este Realitate prin Sine în- 
suși. Răul este Un Parazit pe Bine care Consumându-l pe Bine 
crește el ca Rău. Răul este Un Adaus Străin de Bine. Dar Parado- 
xal Răul se naşte doar dacă Binele se Auto-Inversează, se Au- 
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to-Maltratează. Creaţia încearcă această Auto-Maltratare, din care 
apoi naște Binele Negativizat, ce este Răul. Răul este datorită 
Păcatului. Păcatul este încercare de a Ucide pe Dumnezeu și toto- 
dată Auto-Ucidere. Diavolul este Născătorul Răului că el încearcă 
să Ucidă pe Dumnezeu și se face Negativul Lui Dumnezeu, însuși 
Arhetipul Răului. Diavolul este Arhetipul Răului-Căderii-Păcatu- 
lui-Negativului-Uciderii-Morţii. Diavolul fiind Creaţie, nu este Ega- 
lul Lui Dumnezeu, cum consideră unele mistici necreștine, dar se 
face Negativul Lui Dumnezeu, de unde această confuzie. Acest 
Negativ Arhetipal vrea să devină O Permanenţă Coexistentă cu 
Arhetipul în Sine Perfect Dumnezeiesc. 

Ca Mistică Isihastă Creștină este nevoie de aceste descitrări. 
fără de care se fac tot felul de confuzii inacceptabile. Ca Spirit pu 
Creştin, Neofit încearcă tocmai o astfel de descifrare care multora 
le pare cam îndrăzneață. Nouă celor de astăzi, în contextul con- 
- fruntărilor şi al Întâlnirii Culturilor, fără o descifrare sinceră și nea- 
mestecată, nu ne mai este accesibil Adevărul, ci doar ca Sincretism 
denaturat. Noi după Cădere de Rai amestecăm şi denaturăm Lim- 
bajul până la falsificare. Ca Origine, Dăruirea este Rugăciunea, 
Redăruirea este Închinăciunea ce după Cădere se face Pocăinţă, 
iar Împlinirea este Împărtășirea ce după Cădere se face şi Învie- 
re-Post. De aceea noi ne Împărtășim doar dacă Postim, dacă nu 
Ucidem şi nu Păcătuim, dacă Ascultăm Poruncile Sfinte. Dacă nu 
ne Împărtășim, nici nu putem Învia. Împărtășirea din Pomul Vieţii 
Hristice ne Redă Nouă Învierea-Viața Veșnică. În Rai fiind şi Po- 
mul Căderii, Dăruirea deja trecuse în Jertfă, Îngerii Căzuseră, Per- 
fecțiunea se Dualizase. Natura și Omul se Nasc în Realitatea Pola- 
vizată, a Predispoziției Căderii. Dumnezeu însuși Opreşte 
Căderea. Dacă Omul nu ar fi știut, ar fi Căzut tot aşa de adânc ca 
și Diavolul. Avertismentul „să nu mâncaţi" din Pomul Căderii Înge- 
rilor nu este o simplă Probă de Ascultare de Dumnezeu, ci este o 
Conlucrare cu Dumnezeu, pe care trebuie să o avem, să nu Rege- 
nerăm Căderea, Oribila abatere pe care o fac Îngerii ce se Au- 
to-Distrug. 

Dumnezeu este Viaţa Creaţiei, prin El noi ne Naștem și pe 
baza Lui Există. Încercarea de a Ucide pe Dumnezeu din Interiorul 
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Creaţiei este o Auto-Ucidere, că fără el Murim şi Noi. De moare 
El nu mai existăm nici Noi. Fără Dumnezeu ne Pierdem întâi 
Conștiinţa, care la început Cade într-o Sub-Conștiinţă Oarbă până la 
Inconştientul mecanic, ce este deja Moartea. Noi nu ne Naștem din 
Inconştienţă, ce este Moartea însăși. Noi Cădem în Inconștiinţă 
Moarte. Orice pas în Inconștienţă este un pas spre Moarte. 
Conştiința este lubire-Lumină, Moartea este Ură-Întuneric. De 
aceea Moartea este lad-Ură-Maltratare-Suferinţă. Diavolul este in- 
ventatorul Suferinței pe care o face pe propria piele. Suferinţa 
este proprie fiecăruia. 

Dumnezeu este lubire-Lumină-Conştiinţă-Bucurie-Deschide- 
re-Vorbire-Rugăciune. Vorbirea Sfântă este Rugăciunea. Noi pre- 
facem Rugăciunea și în Nevoi-Necesităţi, dar în Sine Rugăciunea 
este Vorbirea Sfântă, Vorbirea între Perfecţiuni. În Perfecţiune to- 
tul este Sfânt-Demn-Total-Dăruire-lubire-Conștiinţă. Doar cei ce 
Iubesc și au Conștiinţă totală știu să se Roage cu adevărat. În Faţa 
Lui Dumnezeu Vorbirea se Face Rugăciune. El este Perfectiunea 
ce Sfinţește totul, Sacralizează totul. Pentru Noi cei Căzuţi Întoar- 
cerea Noastră către Dumnezeu se face Pocăinţă, fiind Păcătoşi-U- 
cigători. Cum să Întindem Noi Mâinile pline de Sînge și să Îm- 
brățișăm pe Dumnezeu ?... Doar Pocăinţa-lertarea ne mai Spală. 
Pocăinta nu este o Umilire, ci o Demnitate a Conşiiinţei ce își Re- 
vine în Fire. Recunoașterea înseamnă Deschiderea Ochilor Orbi. 
Doar Pocăinţa-Recunoașterea-Cererea lertării ne va Reda Conşti- 
inţa-Lumina Sufletului. Întoarcerea Fiului Desfrânat la Tatăl este 
Pocăinţa adevărată. Tatăl dăruiește celui Păcătos iarăși Condiţia 
de Fiu, ce nu mai este Umilire, ci leşirea din Umilire. Postul este 
Spălarea după Pocăinţă, Îmbrăcarea în Haine Noi de Ospăţ Îm- 
părtășanie, unde Viţelul cel gras este Însuși Hristos Cel ce se Jert- 
fește pentru Mântuirea noastră. Este O Mare Taină Jertfa, Trecerea 
prin Moarte ca Împărtășanie de Viaţă. În mod normal Dăruirea 
este Darul Vieţii, Dumnezeu se Dăruiește Creaţiei, care apoi 
Căzând, trebuie să se și Jertfească pentru Creaţie, Însuşi Fiul Lui 
Dumnezeu-Hristos Trecând prin Moarte-Jerifă ca să Oprească 
Moartea Creaţiei. Căderea Adaugă Dăruirii și Jertfa-Biruinţa 
Morţii. Cel ce se Jertfeşte nu Moare, ci doar Trece prin Moarte Bi- 
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ruind Moartea. Martirajul este această Taină de Trecere prin 
Moarte fără să Mori. Cine Biruiește Moartea înainte de a Muri se 
Jertfeste cu Bucurie. Postul este o Asemănare de Jertfă care 
Oprește Uciderea-Moartea tocmai prin Refuzul de a Consuma 
Viaţa Altuia. De aceea este şi Post Sufletesc, şi Energetic-Corpo- 
ral. Postul Sufletesc este Smerenia în Pocăinţă. Cel Smerit se Pu- 
rifică de toate Adausurile Căderii, șterge tot Limbajul Diavolesc 
din Suflet, deschide Ochii Orbi ai Sufletului, Trezește Conştiin- 
ta-lubirea, Readuce în Evidenţă Perfectiunea esenţială a Fiinţei de 
Creaţie ce se dovedește prin Înduhovnicirea-Îndumnezeirea-Sfin- 
tenia ce apare. Împlinirea Poruncilor Sfinte este Terapeutica Pos- 
tului Sufletesc. Cel Smerit Ascultă Poruncile-Legile Sfinte și le 
face Lucrătoare nu ca îngrădire, Ci ca Podoabă-Strălucire de 
Dăruire-lubire Faţă de Perfectiunea Dumnezeiască al Cărui Chip 
suntem și Noi Creaţia. 


XXII 


— Să vedem ce este Postul Trupesc, fără de care practic ne 
convingem că nu putem face o adevărată Mistică. 

- Noi după Cădere trăim la nivelul Energeticului Corp, fără să 
mai fim Conştienţi de Sufletul care în fond este Baza și Sursa 
Energiilor noastre proprii. Neofit în relatarea sa despre Isihasm în- 
cearcă o Restabilire a Legăturii Sufletului cu Energiile ce se 
Emană din Mişcările Sufletului. Are dreptate că fără această 
înțelegere noi bâjbâim într-o confuzie practică. 

Toate însemnările despre Isihasm ale lui Neofit sunt în vederea 
descifrării Dihotomiei Suflet-Energii, Sutlet-Corp. În „Nevoinţele 
Isihaste" s-a arătat pe scurt ce sunt Energiile-Corp şi cum se Inte- 

. grează în Individualitatea Trup ca Împletire Suflet-Energii. Energi- 
ile-Corp ies din mișcările Duhului Sufletului, mai întâi ca Energii 
Subtile, pe care știința începe să le evidenţieze. Aceste Energii sunt 
Energii Cod-Genetic, Ancestronice, cum le numesc unii. Duhul s-a 
văzut este Memoria întregului Suflet. Așa Memoriile de Duh-Suflet 
se prelungesc în Memorii Energetice care se Configurează în Trei 
Moduri Energetice-Corp, ca Energii Vitale, Energii-Mentale și 
Energii de Depozit masa corporală. Sufletul fiind Triadă de sine, și 
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Energiile sunt în Corespondenta acesteia. Energiile corespondente 
de Eu-Conștiinţă de Suflet configurează Creierul cu partea Ner- 
voasă. Energiile corespondente de Duh-Fiinţă (Pneuma) configu- 
rează Inima cu Sângele. Energiile corespondente de Spirit-Sine 
(Logos) de Suflet configurează Organele și funcţiile-Organice. Este 
astfel o Comunicare continuă între Mișcările de Suflet şi mișcările 
Energetice-Corp, fără de care mișcările Energetice își pierd Me- 
moriile, care mai ales după Cădere aduc dereglări energetice până 
la anomalii. Așa în Trupul nostru sunt Trei Centre Vitale de Cores- 
pondență Suflet-Corp. Dar Legătura directă cu Sufletul este doar 
prin Inimă. Inima este Corespondenta Duhului de Suflet, ce este 
Mișcarea Sufletului. Energiile les din Mișcările Duhului și Trec di- 
rect în Inimă, de unde se Triplează, unele rămân în Inimă-Sânge, 
altele Urcă în Sus ca Mental și altele Coboară în Jos în Pântece la 
Organele Corpului. 

Misticile necreștine amestecă aceste Energii sau le consideră 
Planuri Corporale diferite. În viziunea Creștină nu sunt Evoluţii de 
Corpuri Succesive, ci este Trinitate Deodată și Egală Energetică. 
Căderea din Rai ne Rupe această Triadă Energetică şi Refacerea 
ei dă impresia unei Configurări de Corpuri Succesive. Misticile ne- 
creștine văd Sufletul ca Un Principiu Spiritual în Jurul căruia se 
Configurează Corpuri Succesive, mai întâi Corpul Mental, apoi 
Corpul Vital-Eteric şi ultimul Corpul grosier-Fizic. În Viziunea 
Creștină, Sufletul Chip al Lui Dumnezeu este mai mult decât Prin- 
cipiu, este Persoană-Fiinţă Triadă în Sine, Viu Total în Sine, și pe 
Baza Limbajului deja de Suflet se Configurează apoi Limba- 
jul-Configuraţia Energetică a Corpului. Sufletul datorită Triadei 
Sale are în Sine deja o Mișcare pur Transcendentală care este Ar- 
hetipul Mișcărilor Energetice. Viul de Suflet Triadic se traduce 
apoi ca Viu Energetic. Așa, în viziunea Creștină, cele Trei Energii 
Corporale nu sunt Succesiunea de Corpuri Energetice, ci Ema- 
nații Directe de Prelungire-Ecou a Mișcărilor Viului de Suflet. 

Corpul nu este o Evoluţie-Structurare Energetică, ci o Configu- 
rare în traducere Energetică a Limbajului deja Existent în Suflet. 
Energiile-Corp nu sunt Un Ceva Străin de Suflet faţă de care Su- 
fletul se Raportează. Energiile-Corp sunt Prelungire de Mișcare de 
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Suflet, deci în Înrudire cu Sufletul, nu un Contrar Sufletului, ci un 
Complementar Sufletului. Viul de Suflet are în mod normal o 
Prelungire-Strălucire Energetică în Asemănare cu Fiinţa Dumne- 
zeiască ce are Strălucirea Energetică-Harică. Corpul nostru este 
Strălucirea Harică a Sufletului nostru. Aura de care se vorbeşte 
este această Strălucire. După Cădere însă, Aura Energetică nu 
mai este cea Normală. Ca stare de Rai, Realitatea noastră era ca 
Suflet-Fiinţă de Creaţie și ca Energii-Corp ca Strălucire-Aură de 
Suflet. În Rai Aura era însuși Corpul Nostru. Sufletul ca Realitate 
pregnantă de Viu de Prim Plan era așa de Evident încât se Vedea 
mai înaintea Energiilor Corp, acestea fiind în Prelungirea Sufletu- 
lui. După Cădere Sufletul Orbind, nu mai Vede Realitatea Suflet, 
ci Realitatea Corp Energetic. Așa, noi cei căzuţi avem doar Vede- 
re de Corp. Aura Corpului este o Aură a Aurei Sufletului. Cor- 
pul-Energiile după Cădere intrând într-o Independenţă de Suflet, 
se face pe sine Realitate de Bază, care are astfel o Aură-Strălucire 
proprie de Corp-Energii. 

Corpul nostru este Deodată cu Sufletul nostru. Corpul este pe 
Arhetipul Personal al Sufletului nostru Personal. Fiecare Corp 
Energetic este o Individualitate datorită Sufietului Personal. De 
aceea Energiile-Corp au ca Esenţă Mintea-Mentalul, care este In- 
formatia Energetică a Conştiinţei de Suflet Personal. În Măsura 
Conștiinţei de Suflet avem Capacitate Mentală de Corp-Energii. 
Mentalul nostru este Oglindirea Conștiinţei noastre de Suflet. 
După Cădere, apar modificări nu în Esenţa Conștiinţei sau a Men- 
talului, ci ca Adaosuri Imperfecte ce se Suprapun şi se Parazi- 
tează. Noi în Corpul Energetic Avem Dublu Cod Genetic, un Cod 
Genetic Arhetipal de Fiinţă-Suflet pe care îl Creează doar Dumne- 
zeu şi un Cod Genetic Moştenit de la Părinţii Corporali. De aceea 
noi ne Naștem cu o Zestre pur Sufletească pe care ne-o Dăruiește 
direct Dumnezeu când ne Creează Sufletul, ce este Conștiinţa 
pură de Suflet, Talantul de care vorbește Evanghelia. Apoi ne 
Naştem cu o Moștenire de Mental Energetic de la Părinţi. 

Această Împletire de Conştiinţă Transcendentală cu Mental 
Energetic Părinţi ne Configurează Un Mental Personal-Individual. 
Mentalul nostru are Un Arhetip Fiinţial şi totodată Un Cod Gene- 
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tic Mental de la Părinţi. În Mentalul Nostru sunt Două Mentaluri 
Deodată ce se Întrepătrund şi Conlucrează. Este Un Mental Ema- 
nativ din Conștiinţa Sufletului nostru și este un Mental Emanativ 
din Mentalul Moștenit de la Părinţi. Nașterea noastră este O Reală 
Intrupare a Unui Suflet Direct Creat de Dumnezeu într-un 
Corp-Mental ce se Naște din Părinţi. Sufletul Nostru se Întrupează 
în Mentalul Unor Părinţi Preluând Acest Mental Înrudit cu toate 
Mentalurile Neamului respectiv. Ca viziune Creștină, Noi suntem 
Jumătate Născuţi-Creaţie din Dumnezeu și Jumătate Născuţi din 
Părinţi Omenești de Creaţie și Împletirea Acestora ne Configu- 
rează Entitatea Noastră Personal-Individuală. Prin Sufletul Nostru 
Dumnezeu Însuși se Întrupează în Creaţie și Sufletul Nostru se În- 
trupează în Regenerarea Părinților noştri.. Este Sublimă Această 
Impletire a Lui Dumnezeu cu Creaţia şi totodată Împletire a Crea- 
tiei în Comuniune de Creaţie. Dumnezeu se Dăruiește Creaţiei 
prin Sufletele Noastre și Noi Asemenea Lui Dumnezeu Ne Dă- 
ruim Altor Creaţii prin Care ne Redăruim Lui Dumnezeu. 

Este foarte interesantă această viziune Creștină de Redăruirea 
Creaţiei Lui Dumnezeu nu Direct, ci prin Alte Creaţii. Dumnezeu 
Ne Dă Talantul, dat nu Vrea să-l primească doar pe Acesta, ci În- 
multit. Dumnezeu se Dăruieşte pe Sine în Sufletul Nostru ca Talant 
care trebuie dat Schimbărilor-Părinţilor de Creaţie ca apoi să fie 
Readus Înmulţii-imbogăţit Lui Dumnezeu ca Reîntoarcerea Noas- 
tră La Dumnezeu cu Daruri Personale ca Recunoştință, nu doar 
cu Acelaşi Dar Dăruit de Dumnezeu. Noi trebuie să Venim înapoi 
la Dumnezeu Cu Daruri Personale pe Modelul Darului Dumneze- 
iesc Dăruit Nouă de Dumnezeu ca Suflet Creat. După Cădere, 
această Taină Dar-lmbogăţire-Redăruire se Umbreşte până la 
Egoismul cel mai feroce. Memoriile Ancestrale se prefac în Noi 
Memorii Nearhetipale de Cădere și Anormale. Așa, în viziunea 
Creștină, Noi nu ne Reîncarnăm pe Noi înșine în Vieţi Succesive 
până la o Reîntoarcere în Dumnezeu, ci Întrupăm mai întâi de 
toate pe Însuşi Dumnezeu ca Sufletul Nostru şi apoi Întrupăm 
Acest Suflet ca Imbogăţire în Naștere din Părinţi de Creaţie ca să 
Facem Unirea-Mistica Intregii Realităţi Dumnezeu și Creaţie. Noi 
după Cădere am vrea să Refuzăm Întruparea în Părinţi Păcătoşi, 
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că nu mai avem curajul să le Preluăm Păcatele și Suferințele, și ni 
se pare o Nedreptate să intrăm într-o Suferinţă Străină de noi. 
Noi Pierdem Capacitatea Sublimului Dăruirii Altora, de unde 
Egoismul Transcendental să fim doar Noi Înşine în totalitate. 
Creștinismul ne Readuce Arhetipul Dăruirii Altora. Creaţia este 
Fructul Dăruirii Lui Dumnezeu Unei Creaţii ce nu este Dumnezeu. 
Și noi ca Fii ai Lui Dumnezeu trebuie să fim Asemenea Lui Dum- 
nezeu, să ne Dăruim Altora ce nu sunt Noi, să ne Dăruim Pă- 
rintilor de Creaţie pe care să-l Preluăm, să ne facem și Fii ai Lor ca 
să Ne Reîntoarcem la Dumnezeu cu Daruri Îmbogăţite. Este uimitor 
paradoxul Creştin. Dumnezeu Cel Necreat se Recreează pe Sine 
prin Creaţie şi Creaţia Recreează pe Dumnezeu Cel Necreat prin 
Naștere din Creaţie a Creaţiei. Noi nu suntem Asemenea Lui 
Dumnezeu decât dacă Ne Întrupăm și Noi Înşine în Creaţie în 
Părinţi de Creaţie, deși par Străini de Noi. Această Împletire cu Ceva 
Dincolo de Noi este Deschiderea Asemănătoare Lui Dumnezeu. 
lubirea nu este Auto-lubire, ci Dăruire de Iubire Dincolo de Pro- 
pria lubire. De aceea lubirea Creștină nu este Auto-lubire Singula- 
ritate și nici lubire Duală Nupţială ce cade în desfrânare, ci este 
doar lubire Trinitară în Fiul Amândurora. Este paradoxal în Crești- 
nism că Dumnezeu ne lubeşte Sufletul Nostru prin Părinţii Noștri 
şi Noi Iubim pe Dumnezeu tot prin Părinţii Noştri, în Părinţii 
Nostri fiind Întâlnirea dintre Dumnezeu și Noi Personal. Părinții 
noştri se Întâlnesc cu Dumnezeu prin Noi Fiii Lor şi noi ne Întâl- 
nim Cu Dumnezeu prin Întâlnirea Părinților noștri cu Noi. Dum- 
nezeu ni se Dăruiește pe Sine Însuși ca Dumnezeu și totodată ne 
Dăruiește pe Părinţii Noștri. Pe Dumnezeu am Vrea să-L Primim, 
dar pe Părinţii Noștrii Nu, că au Suferinţă. _ 

Aici este Taina Creştină. Dacă Dumnezeu Însuși se Dăruiește 
Nouă care Îl facem pe Dumnezeu să Sufere în Noi cei Păcătoși, 
oare nu este cu Dreptate să facem și Noi Asemenea să ne Dăruim 
Unor Părinţi Păcătoși ?... Noi ca Suflete suntem Fii de Creaţie ai 
Lui Dumnezeu, Fraţii Fiului-Logosului Unic Direct De Dumnezeu, 
care EI Se Întrupează ca Chip de Dumnezeu în Noi. 

Părinţii Noștri sunt de asemenea Fii de Creaţie ai Lui Dumne- 
zeu și Așa Hristos Fiul Lui Dumnezeu Vine ca Mântuitor al Aces- 
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tora. Noi Fiii Părinților Noştri suntem Înainte Mergători ai Mântui- 
torului. Noi ne Naștem prin Părinţi ca Nădejdea Mântuirii. Neofit 
în „Memoriile unui Isihast” relatează de ce în viziunea Creştină Re- 
încarnarea înseamnă Întrupare de Mântuire Hristică. Noi fiecare 
suntem Noi Hristoși-Mântuitori ai Părintilor noștri. Depinde în ce 
măsură ne Asumăm această Misiune Transcendentală. Să ne reîn- 
toarcem la subiectul nostru. Energiile Corpului nostru sunt astfel 
Duble Energii. 

- Să ne oprim puţin, interveni fratele Vasile profesorul. Noi 
adică avem Energii proprii de Suflet Personal și Energii de Moşte- 
nire de la Părinţi ?... Nu prea înţeleg... Avem două Corpuri în 
Noi ?... 

- Trebuie să concretizăm aceasta. Noi avem doar Un Suflet 
Triadic în Sine şi doar Un Corp tot Triadic în Sine. Taina Lui 
Dumnezeu Însuşi este Dăruirea de Sine în Treime de Sine și toto- 
dată de Preluare în Sine a Dăruirii. Fără Preluare nu este Viaţă și 
Naștere, nu este Entitate proprie. Propriu în Creștinism nu în- 
seamnă Închidere în Sine, ci tocmai Deschidere de Sine care Pre- 
ia în Sine şi pe Ceilalţi, pe care nu-i Absoarbe în Sine, ci îi Moşte- 
nește, ca Propriu Sine al Deofiinţei Celorlalţi. Taina Creștină este 
Deofiinţa Treimii Neamestecate și Nedespărţite. Şi Taina Deofi- 
inței este Persoana care Preia Deoființa în Mod Propriu de Partici- 
pare, ca Deschidere a Deofiinţei, nu ca Limitare. A Prelua pe 
Celălalt ca să fii Celălalt în Mod Propriu este Persoana Deoființa 
cu Ceilalţi. De aici Comuniunea Totalitate, Multiplul ca Unitate şi 
Același ca Diversitate. Deofiinţa este Arhetipul Persoanei şi Per- 
soana este Conștiinţa Deofiinţei. Memoriile Conștiinţei sunt Deo- 
ființa. Conștiinţa are multiple Moduri de Conștiinţă, dar în Deofiinţă 
cu Sine ce o face Unică-Personală în Deschidere tot Unică-Perso- 
nală. Conștiința poate Prelua toate Celelalte Moduri de Conştiinţă 
fără să se Piardă pe Sine ca Proprie Conștiinţă, ceea ce nu în- 
seamnă Închiderea Celorlalte Conștiințe Moduri, ci o Deschidere 
Proprie a Celorlalte Moduri de Conștiinţă. Trebuie înțeleasă Asu- 
marea Proprie a Celorlalte Moduri de Conștiinţă, nu ca o Absorbire 
și Prefacere a Acestora, ci ca o Deschidere într-o Nouă Conștiinţă 
Capabilă să dea o Nouă Deschidere Proprie-Participativă a Celor- 
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lalte Conștiinţe. Personal înseamnă Naștere a Unui Nou Întreg ca 
Deschiderea Întregului într-un Nou Întreg de asemenea capabil să 
Reproducă-Nască Un Alt Întreg Egal cu Sine, dar în Alte Moduri 
de Întreguri, ce sunt astfel în Deoființă ca Unic Întreg în Moduri 
Multiple de Întreguri, ce înseamnă Comuniunea-Dialog de Între- 
guri, nu Fărâmiţări de Întreg ce se Reîntregește. În Creștinism Re- 
întregirea este un Ocoliș al Căderii, nu al Realităţii în Sine ca 
Rai-Perfecţiune. Dumnezeu este Un Întreg Absolut, deşi Treime 
de Întreguri, ca Absolut de Întreguri, şi Creaţia este Asemenea Un 
Întreg în Diversitate Creativă tot de Întreguri de Creaţie, în Deofi- 
ințimea Neamestecată și Nedespărţită. Taina acestei Unităţi este 
Preluarea Întregurilor în Propriu Întreg Personal ca Deschide- 
re-Prelungire în Alt Mod de Întreg, ca Naștere-Fiu al Întregului. 
Cine nu Trece prin Condiţia de Fiu nu poate fi Asemănare de Tatăl 
Originea şi Întregul Întregurilor-Deoființa Întregului Absolut. De aceea 
este Un Unic Întreg Absolut Dumnezeu Tatăl, care se Deschi- 
de-Dăruieşte în Treime Dumnezeiască și totodată în Deschide- 
re-Dăruire de Creatie, ca Absolut în Absolută Deschidere. Dumnezeul 
Creştin nu este Un Dumnezeu Incomplet Incapabil să Creeze 
Efectiv şi o Creaţie care Să fie Fii de Creaţie, nu Contrari-Duş- 
mani de Creaţie. Dumnezeu nu poate avea Contrari, fiind Perfec- 
țiunea Absolută, și din Dumnezeu nu poate leși nici ca Abstracţie 
ceva Imperfect. Creaţia este tot Perfectă şi de asemenea nu poate 
deveni Imperfectă ca Esenţă. Căderea din Perfecţiune a Creaţiei 
nu există ca Realitate de Sine, că Chipul de Dumnezeu nu poate fi 
Distrus din Creaţie, după cum nici în Diavol Chipul de Dumnezeu 
nu este Atins, ci tot Perfect. Căderea Creaţiei este Auto-Amăgirea 
Unei Despărţiri de Dumnezeu Creatorul, care, nefiind Posibilă, 
rămâne o Veșnică Auto-Înşelare. De aceea Diavolul Inventatorul 
Auto-Amăgirii este Tatăl Minciunii. Este o Minciună că Poţi Ucide 
pe Dumnezeu din Tine, este o Auto-Chinuire că poţi Smulge pe 
Dumnezeu din Tine, este o Psihopatie că poți Muri. Diavolul Ru- 
sinat că Închide Ochii să nu mai Vadă pe Dumnezeu naște Dorinta 
Morţii ca Ascundere de Propriul Păcat. Moartea este Ascunderea 
de Tine însuți. Celor ce le este Ruşine de Ei înșiși îşi doresc Moar- 
tea. Diavolul se Ascunde în Întuneric, de aceea se fece Diavol În- 
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tunecat. Omul se Ascunde între Copaci după Cădere, adică în 
Materie-Corp. Ascunderea înseamnă Auto-Amăgire Iluzie origi- 
nea Orbirii. Păcatul înseamnă Orbire-Ascunderea Binelui. Esenţa 
Vieţii Transcendentale este Dăruirea și Preluarea Celorlalţi. Dum- 
nezeu Însuși Preia în Sine Creaţia, altfel nu ar Crea și lumea ar fi 
Panteism. Dumnezeu în Sine este Conștiinţă și Gândire pur Dum- 
nezeiască. Ca să Creeze o Creaţie ce nu mai este Dumnezeu, tre- 
buie El Însuși să Gândească Altfel decât Dumnezeieşte. De aceea 
Dumnezeu Coboară din Sine şi El Însuși se Implică în Creaţie. 
„Dumnezeu Vede că este Bună”, zice Geneza după fiecare Creaţie. 
Dumnezeu Însuşi Lucrează Ceva Dincolo de Sine. Acest Dincolo 
de Sine este Măreţia Creaţiei. Dumnezeu se Auto-Depășește pe 
Sine în Creaţie, de aceea Creaţia este Altceva decât Dumnezeu, 
dar leșită tot din Dumnezeu. Ca Mistică, Dumnezeu în Sine este 
Dumnezeul Pur și Dumnezeu Creatorul este Dumnezeu Coborât 
în Creaţie, ce este o leşire a Lui Dumnezeu din Sine Însuși, ce se 
Face-se Întrupează în Creaţie. De aceea Creaţia este și Dumne- 
zeu, şi Creaţie totodată, fără Amestecare și fără Despărţire. 
Creaţia Îl are pe Dumnezeu ca Fond de Creaţie și Dumnezeu este 
Viul Viului de Creaţie. Noi Preluăm pe Dumnezeu în Creaţie și Îi 
facem, Îl Deschidem și în Modalitate de Creaţie. Noi nu transfor- 
măm pe Dumnezeu în Creaţie, ci Îl Prelungim-Deschidem și în Re- 
alitate Substanţială-Fiinţială de Creaţie. Noi Moștenim pe Dumne- 
zeu în Noi şi Noi suntem Participare Personală la Această 
Moştenire-Dăruire. Așa Noi suntem Moștenire de Dumnezeu și 
totodată Un Eu Personal, Un Anume Mod de Participare de Crea- 
ție față de Această Moștenire-Dăruire de Dumnezeu. Sublimul 
Creaţiei este că Dumnezeu se Coboară-Dăruiește pe Sine Creaţiei 
şi Asemănarea acestui Sublim este Răspunsul nostru Personal de 
Creaţie la această Dăruire de Dumnezeu. În măsura Răspunsului 
nostru propriu suntem cu adevărat Persoane de Creaţie. 

De aceea Noi Creştem, deși suntem Compleţi și totali, adică 
ne Ridicăm Participativ către Dumnezeu care El Însuşi S-a Cobo- 
rât în Noi. Dumnezeu se Coboară în Noi şi Noi ne Ridicăm în 
Dumnezeu. Dumnezeu se Întrupează în Noi şi Noi ne Naștem în 
Dumnezeu ca Îndumnezeire. Şi toată Taina este Dăruirea-Prelua- 
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rea. Cine se Dăruieşte Celuilalt Preia pe Celălalt, ca Participare la 
Celălalt în Mod Propriu de Participare. Aici este totul. Preluând 
pe Celălalt nu îl Absorbi pe Celălalt ca să-l Prefaci în Tine, ci te 
Prefaci pe Tine în Celălalt, Rămânând Tu însuţi ca Dublu toto- 
dată, Tu ca Participare Proprie ce este doar a Ta la Celălalt care 
este doar El. Această Împletire-Îngemănare neamestecată este 
Taina Lui Dumnezeu și a Creaţiei. Aici este Originea Logicii și a 
Gramaticii. Limbajul aici își are Originea. Limbajul nu se formează, 
se Descoperă. Logica nu se formează, se Dezvăluie. Copilul are tot 
Limbajul și toată Logica, trebuie Deschidere ca Participare Pro- 
prie. Taina Vieţii este Participarea Proprie la Totalitatea Existenţei 
ce este Dumnezeu şi Creaţia Sa. Ca Viziune Creștină, Noi nu sun- 
tem doar Noi înșine, că ar fi Egoism Transcendental, închidere 
absolută. Noi Suntem Noi ca Preluare de Totul în Participare Pro- 
prie fată de Totul. Cine nu este Capabil să Preia pe Alţii nu este 
Capabil să se Preia nici pe sine ca Vedere-Conștiinţă de sine. 
Egoismul este Întunecarea până la Orbirea Conştiinţei-lubirii-Pre- 
luării-Participării. Boala Egoismului este în primul rând boala Psi- 
hică a Pierderii și Auto-Chinuirii Conştiinţei. Bolile Psihice sunt 
Bolile Auto-Chinuirii, ale Lipsei de Capacitate de Participare. Psi- 
hopatul nu este apt de nici o Participare, este o Închidere Dure- 
roasă de sine în sine, incapabil să Participe și la Propriul Sine. 
Această Dezmembrare de Unitate Proprie este efectul Pierderii 
Dăruirii şi Preluării Celorlalţi. Psihopatul este Singuratic și are Fri- 
ca de Ceilalţi ca Ascundere de Sine și de Ceilalţi. Mistica Isihastă 
este tocmai Deschiderea ca Preluare-Dăruire-Participare. Isihas- 
mul fiind lubire-Participare, nu prezintă Pericolul de a produce 
Nebunie, ca alte practici mistice oculte. Doar cei ce nu pricep ce 
este Dăruirea-Participarea Dincolo de Sine cad în Psihopatie Mis- 
tică. Cum zice Părintele Stareţ al nostru, să nu se cadă în Misti- 
cism Bolnăvicios. 

- Deci, iarăși, interveni fratele Vasile profesorul, noi trebuie să 
înțelegem că suntem în primul rând Suflet Chip de Dumnezeu 
prin care ni se Dăruiește Însuși Dumnezeu și totodată suntem 
Moştenire-Preluare-Prelungire de Părinţi de Creaţie. Doar în 
această Împletire trebuie să înţelegem Mistica Isihastă Creștină. 
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Noi suntem Noi Înşine în Participare Unică a Unei Preluări de 
Dumnezeu și totodată de Creaţie, ca o Nouă Reunire de Dumne- 
zeu cu Creaţia Sa. Prin fiecare dintre Noi Dumnezeu se Uneşte 
încă o dată cu Creaţia și Creaţia încă o dată se Uneşte cu Dumne- 
zeu. Noi avem astfel Acest Gest Transcendental Mistic Hristic de 
Întreg Totodată Dumnezeu şi Creaţie fără Amestecare. Asta în- 
tr-adevăr este o Mistică Serioasă. 

Asta nu mai înseamnă simplă și Egoistă Reîncarnare şi nici 
profană Întrupare de Spirit în Materie. Creștinismul nu este nici 
Metafizică Greacă, nici Orientală, ci Mistica ce le completează pe 
amândouă. 

— Mulţi cad în Magia desfrâului Mistic fără Naşterea Rodului Iu- 
birii care este Dincolo de Sine. Să te Renaști pe Tine Însuţi este 
Egoism și Desfrâu transcendental. Creștinismul are altă Viziune. 
lubirea în Creștinism este Dăruire Dincolo de Sine. Cel ce nu 
Dăruiește nu lubește, ci caută propria Iubire. Iubirea doar în Doi 
cade în Desfrânare, în Absorbirea Unuia în Celălalt. Dualitatea 
este Absorbirea sau Contrarierea, niciodată nu poate Rămâne 
Coexistenţă, de unde Polarizarea Dualităţii ca Pozitiv şi Negativ. 
Atracția Contrariilor este Dublă Distrugere, ce nu Păstrează-Per- 
manentizează pe nici unul. Contrariile sunt efectul Căderii din Co- 
existența Necontrară în care Întâlnirea nu se face prin Distrugerea 
Celuilalt și Modificarea ta Proprie, ci prin Transferare Egală Reci- 
procă de Permanentizare Dublă, a Ta în Celălalt și a Celuilalt în 
Tine, Concretizată în Rodul al Treilea Dincolo de Amândoi. lubirea 
în Viziunea Creștină nu este Dialog în Doi și nici Monolog-Vorbire 
cu Tine însuți, ci Dialog În Al treilea, în Naşterea Unui Unic Al 
Amândurora, ce-i Deschide pe Amândoi Dincolo de Sine, fără să 
se Piardă pe Sine, ci Multiplicând pe Amândoi ca Transfigurare 
prin Celălalt. De aceea lubirea fără Naştere de Fiu al lubirii nu este 
o lubire Împlinită, ci o Iubire Sterilă de auto-plăcere-desfrâu. Iubi- 
rea fără Nașterea Celui de-al Treilea este o Păcăleală şi o lubire 
falsă. Iubirea ca Naștere de Fii este lubire Dumnezeiască. 

lubirea ca Naștere de Idealuri Comune este lubire Duhovni- 
cească, lubirea Prietenească. lubirea de simplă Reproducere este 
Iubire Laicizată pur Pământească. lubirea de Auto-Plăcere este lu- 
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bire Drăcească-Desfrânare. Și fiecare dintre aceste Moduri diverse 
de lubire au Complexul-Participările lor proprii de Manifestare. lu- 
birea doar în Doi este Incompletă, că nu Rodeşte Taina lubirii 
Amândurora, de unde Magia Absorbirii reciproce sau a desfrâului 
reciproc. lubirea în Închidere în Sine nu mai este lubirea Creştină 
Trinitară. Taina Mistici lubirii Creştine este Taina lubirii Trinitare, 
ca lubire în Deschidere Dublă în Al treilea Fiul-Rodul Amândurora 
în Triplă Coexistenţă ce exclude Contrariul-Fărămiţarea și Absor- 
birea-Anihilarea vreunei părți. De aceea ca Mistică Isihastă Fiinţa 
nu poate fi Singulară, că nu ar Putea Iubi, nu este nici Duală, că ar 
şi Urf, ar şi lubi şi nu ar mai fi Perfectă, ci este Trinitară, care este 
totală lubire în Deschidere în Al treilea, ce este Permanentizarea 
şi Coexistenţa Trinitară Necontrară și Egală, totodată neameste- 
cată şi Nedespărţită. Și Sufletul Nostru este astfel Triadă de Sine 
ca Chip de Dumnezeu Treime, că altfel nu ar putea lubi dacă ar fi 
o Singularitate-Monadă simplă. Mistica Isihastă Creștină fără Me- 
tafizica Fiinţei Triadice în Sine ca Suflet nu mai este o Mistică di- 
rectă de Suflet, ci tot o Mistică doar Energetică în Magia Mani- 
festărilor exterioare. Mistica Creştină dă cu adevărat Definiţia 
Persoanei-Conștiinţei şi Iubirii, care de nu sunt Triade Unice în 
Sine, nu ar avea o Realitate și Permanentă de Sine, ci ar fi tot un 
Relativ, ce ar exclude orice Transcendent al Fiinţei. Persoa- 
na-Conştiinţa şi Iubirea sunt Taina Triadei şi Treimii de Sine şi 
Dincolo de Sine. Fiinţa în Sine este Această Taină Triadă-Treime, 
ce este Completul Absolut, care nu mai are Nevoie de Evoluție 
Devenire întru Fiintă, ci este Totală Participare Întru-Fiinţă. Fiinţa 
este Necreată ca Sine și nu poate să se Creeze Ceva în Sine ce nu 
este tot Fiinţă. Dumnezeu Fiinţa Absolută Necreată nu poate Crea 
o Creaţie ce nu este tot Fiinţă Asemenea Lui. 

Fiinţa nu poate Muri niciodată, nu poate fi Inconștientă nicio- 
dată, nu poate Cădea din lubire niciodată. Diavolul încearcă o 
cădere din Fiinţa Dumnezeiască, dar lubirea esența Fiinţei de 
Creaţie îl Oprește să nu Moară. Așa Diavolul își Maltratează pro- 
pria esenţă a lubirii, Negativizând-o în Ură. Dar nici Ura nu poate 
Omori nici pe Dumnezeu, nici lubirea Esenţa Fiinţei de Creaţie. 
Aşa Ura este lubire ce se Auto-Chinuie, ladul este lubire ce nu 
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poate Muri. Focul Iubirii este cel mai Arzător Foc pentru cei care 
vor să Distrugă Iubirea. Încercarea de a distruge Iubirea din tine se 
face Iad Personal. De ce Creaţia la fel de Perfectă ca şi Dumnezeu 
Cade din Iubirea Perfectă ?... În fond, nu Cade, Ci se Auto-Amă- 
gește, Imperfecțiunea neputând Coexista cu Perfecţiunea, că 
Două Absoluturi Contrare nu pot Coexista, fiind o Negaţie reci- 
procă. Dumnezeu nu ar mai fi Absolut Perfect dacă ar Coexista cu 
Ceva Imperfect sau Contrar. Deci nu există Contrar şi Imper- 
fecțiune. Creaţia Inventează încercând Un Refuz al Lui Dumnezeu. 
Ca să leși din Dumnezeu, trebuie doar să-L. Omori și Neputând 
să-L Omori, Îl urăști și Închizi Ochii să nu-L Vezi. Căderea este 
Orbire, Auto-Orbire. 

Întunericul este o Falsă Moarte a Realităţii. Căderea este Reală 
în măsura în care Participi la ea. De aceea poţi ieși din Cădere. 
Cel ce Participă la Cădere își Adaugă un Chip al Căderii care, ne- 
putând fi real, devine Real prin Negativizarea-Inversarea Chipului 
Real, dar nu ca Esenţă, ci ca Participare. Fiinţa este Fiinţa-Sub- 
stanţială și totodată Participare de Fiinţă. Fiinţa este Perfectă și 
Participarea Sa ar trebui să fie tot Perfectă. Așa Creaţia ce este 
Conditie de Creaţie, adică în Spatiul Dumnezeu, nefiind prin Pro- 
prie Bază ci prin Dumnezeu, are această Participare Dublă față de 
Dumnezeu și faţă de sine însăși. Neparticiparea față de Dumnezeu 
face Creaţia Neutră. Dar Neutrul este Nemișcare, de unde Creaţia 
Inventează o Altă Participare Dincolo de Sine. Dumnezeu Inven- 
tează această Participare Dincolo de Sine Creând Creaţia. Şi 
Creaţia trebuie să Creeze Ceva, dar Acest Ceva de Creaţie nu 
poate fi Decât Creatorul. Aici este Taina Creaţiei. Creaţia nu mai 
are nici o Posibilitate de Creaţie decât să Recreeze pe Dumnezeu 
Creatorul, întrucât Dumnezeu a Putut Crea Tot ce se Poate Crea 
la modul cel mai absolut. Dumnezeu are Unde leși din Sine Însuși. 
lese în Creaţie. Creaţia Unde să mai lasă din Sine însăşi, dacă nu 
în Dumnezeu ? De aici Creaţia Inventează Închipuirea - un Ceva 
ce nu este Dumnezeu, că de Inventează tot un Dumnezeu, Rămâ- 
ne în Dumnezeu şi de Inventează tot o Creaţie, Rămâne în 
Creaţie. Așa Creaţia ce nu Se Oprește nici în Dumnezeu, nici în 
Sine însuși, Inventează o Minciună ce nu mai este Nimic. Închipui- 


238 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


rea - Fantoma este Această Negaţie a Existenţei. Noi Legăm În- 
chipuirea de Memoriile Sufletului, care este Duhul Sufletului, și de 
Mentalul Corpului, care este Înregistratorul Memoriilor Energetice 
Corporale. Așa Sufletul își Adaugă în Duhul Său Memorii Închipui- 
te ce se fac Subconştient de Suflet și Mentalul Corpului nostru își 
Adaugă Memorii Închipuite de Energii ca Subconştient Men- 
tal-Corporal. Conștiinţa de Suflet este Întunecată de Aceste Me- 
morii false până la Orbire și Mintea la fel este Întunecată de Me- 
morii false-Decăzute de Energii-Corp. Conștiinţa este totodată 
Iubire care se Întunecă de Ură lubirea Negativizată Închipuire de 
Altfel de a Iubi, ca Fantome Ucigătoare ale Iubirii. De aici Închi- 
puirile sunt Considerate Duhuri False, care la un anumit grad de 
Psihopatie Înlocuiesc Adevăratul Duh de Suflet, dând Nebunia. 
Posedarea de Duhuri Închipuite se Asociază uneori și cu Duhuri 
Diavoleşti în modul cel mai real. În Mentalul energetic corporal la 
fel apar la un anume grad de blocare a Mentalului Adevărat cu 
Mentaluri false, stări de Nebunie Mentală, până la Posedări de Au- 
to-Mental dereglat sau de Unde Mentale Diavoleşti. Unii încearcă 
o Magie a Posedărilor, ca farmecele-vrăjile. Este o auto-posedare 
ce atrage apoi posedări diavolești, de la stări psihopate la îndră- 
ciri. Este şi o posedare Ocultă ca Sugestiile şi Hipnoza. Unii în- 
cearcă Sugestii și Hipnoză în masă. Să nu se confunde acestea cu 
Încrederea ce este Acceptare-Primire Participativă Conștientă. 
Posedarea este o Impunere mecanică. Căderea este originea 
acestui Stăpân contrar Lui Dumnezeu. Conștiinţa și lubirea nu 
Stăpânește-Posedă, ci se Deschide pe Sine ca Totalitate de Sine. 
Acestea nu sunt stări normale, ci datorită Căderii creaţiei, care își 
Orbeşte Conștiinţa de Suflet ce se lasă în Participări Oarbe. Men- 
talul este cel mai predispus la Posedări. Mentalul Corpului este o 
Orientare Mecanică ca o Prelungire-Ecou de Conștiinţă de Suflet. 
Când Conştiinţa de Suflet se Întunecă, Mentalul nostru devine tot 
mai puţin Conștient până la un Mecanicism inferior de Instincte 
sau Legi Fizico-Chimice. Judecata Minţii este Prelungire de 
Conștiinţă ce dă Orientarea Raţională. Unii mistici încearcă o An- 
trenare a Mintii în ea însăși. Aceștia cad uşor în Magia Mentalului, 
fără o Spiritualitate adevărată de Legătură cu Sufletul Dincolo de 
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Mental-Corp. Unii încearcă o Spiritualitate Desacralizată-L aică, 
doar de Mental, fără Idealul Sufletului. Dar aceștia cad ori în Fixis- 
me Psihopate, ori în Consum de Mental până la Senilitate. Pierde- 
rea Minţii este o dovadă că Mentalul nu este Permanenta de Suflet 
ce nu se modifică niciodată. Se încearcă o intervenție cu substanțe 
chimice pe Mental ca stimulare sau distrugere. Pe cei cu o Conști- 
inţă Puternică de Suflet, chiar de li se dezechilibrează Mentalul pe 
moment, nu li se poate schimba Conștiinţa, că Undele Mentale ce 
se Emană din Conștiinţă Refac apoi Mentalul atins. 

Informaţiile Vin din Noi înşine, afirmă Mistica. Informațiile se 


Trezesc din Noi înşine prin Antrenări Dialog. De aceea este nevo- 


ie de Educaţie ca o zisă Învăţare, ce nu înseamnă în fond o Acu- 
mulare, ci o punere în Evidenţă şi mișcare. Informaţiile mai întâi 
sunt Conștiințe, Moduri de Conștiinţă care în Dialog se fac Lim- 
baj. Limbajul pur de Suflet este din Conştiinţe directe, așa-zisele 
Cuvinte Transcendentale. Gândirea de Suflet-Conştiinţă nu este în 
Abstracţii, ci în Moduri de Conștiinţă totală în Conştiinţă totală, 
fără Gânduri ce sunt Unde Mentale Prelungire-Produs de Limbaj 
deja de Conștiinţă. Conștiinţa în esenţă este Vedere Directă a pro- 
priei Conştiinţe sau a altor Conștiinţe. Dacă am Reveni la Vederea 
de Suflet, ne-am Vedea direct toate Modurile de Conștiinţă. La fel în 
Energii-Corp ne-am Vedea direct toate Gândurile. La un anumit 
grad de Mistică, Vederea Gândurilor este ceva normal și firesc. 
Căderea face aceste Vederi Informaţii Ascunse. În Suflet este o 
Vorbire prin Vedere Directă a Conştiinţei și a întregului Limbaj de 
Moduri de Conștiinţă. Şi în Mentalul Corpului nostru este capaci- 
tatea de Vorbire directă prin Unde Mentale de Gânduri. Vorbirea 
prin Limbaj Exterior este ca origine în Împletirea dintre Limbajul 
de Moduri directe de Conștiinţă şi Limbajul Mental al Corpului. 
Limbajul Exterior este jumătate Cuvânt Transcendental și jumăta- 
te Mental energetic. Noi după Cădere confundăm şi amestecăm 
Limbajele, simbolicul Turn al lui Babel. Noi Inversăm Limbajele, 
făcând Cuvântul ce este esenţă de Conștiinţă pură de Suflet o ma- 
nifestare a Gândului-ldeii de Mental. Cuvântul este mai Mare decât 
Ideea-Gândul, este Originea Ideii-Gândului. Ideile-Gândurile izvo- 
răsc din Cuvânt. De aceea noi nu învăţăm să Gândim mai întâi, ci 
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învăţăm Cuvintele ce sunt Suflet și apoi Prin Cuvinte ne punem în 
Mișcare Gândirea-Mentalul. Noi prin Cădere ne Orbim Sufletul, 
fapt ce se traduce prin Uitarea Cuvintelor Limbajului de Suflet, 
Vederii de Suflet, Mişcării de Suflet. Mișcarea Sufletului este prin 
Stări-Moduri de Conştiinţă, prin Limbaj-Cuvinte de Conșştiinţă. 
Cuvintele sunt Vedere, de aceea ne par nouă exterioare. Vederea 
este în fond totodată și exterioară, și interioară. De aceea Civān- 
tul care este Vedere este şi pentru exterior, şi pentru interior, ca 
Limbaj Complet. Cuvântul nostru Psihologic este aparent Inferior 
celui Mental, ca produs al Mentalului. 
Ca realitate în sine, Cuvântul Pur ca Limbaj de Suflet este Ar- 
hetipul Originea Limbajului Mental Prelungire de Cuvânt. De 
aceea noi după Căderea lui Adam ne Naștem fără Limbaj, trebuie 
să Învătăm Limbajul de Cuvinte ca să putem fi capabili de Limbaj 
Mental de gândire. po 
Căderea nu poate desființa această Taină a Cuvântului direct 
de Suflet. Noi după Cădere suntem Conștienți doar în măsura 
rămânerii în Limbajul Cuvintelor de Suflet. Limba Paternă este 
Originea Limbii Materne de Mental pe care o avem noi de obicei 
după Cădere. Noi prin Naştere din Mamă Moştenim Menta- 
lul-Limbajul-Codul genetic al Părinților. De aceea Mentalul Nostru 
este un Mental Corporal Dublu ca Împletire de Mental emanat de 
Conștiinţa Sufletului propriu şi Mental de Moștenire de la Părinţi. 
Ca Suflet Preluăm pe Dumnezeu ca Chip și ca Energii-Corp Pre- 
luăm pe Părinţi ca Chip de Creaţie. Așa Fiecare dintre Noi Reu- 
nim în Continuare pe Dumnezeu cu Creaţia deși Căzută, ca o 
Depășire continuă a Căderii, a Morţii. Şi Mistica Isihastă Creștină 
fără descifrarea Limbajului nu poate fi o adevărată Trăire Mistică. 
Mistica în Viziunea Creştină nu este Absorbirea în Dumnezeu 
ca o Refacere a Unităţii Absolute, ci este Un Dialog în Absolut, ca 
Limbaj Absolut între Dumnezeu Creatorul și Creaţie. 
Aşa, Isihasmul este Vorbire Transcendentală, nu Tăcere Trans- 
cendentală ca Ieşire din Limbaj. 

Isihasmul este Vorbiri Transcendentale, de aceea începe cu 
Rugăciunea Transcendentală a Mintii în Duhul Inimii, a Menielului 
în Cuvânt. Isihasmul este Odihna-Liniştea Limbajului Mental în 
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Limbajul Transcendental al Cuvântului Pur de Suflet Limbaj Chip 
al Lui Dumnezeu. 

Cine nu Descoperă în El însuși Taina Limbajului Transcendental, 
ce este Odihna Mentalului în Cuvântul Dumnezeiesc, care în- 
seamnă Vorbirea Cu Dumnezeu, nu va $ti niciodată ce este Misti- 
ca Isihastă. Misticul Creștin nu face doar Antrenamente Mentale 
care să-i dea Stări Mentale Superioare, ci face îndeosebi Urcare 
de Conştiinţă de Suflet în Vorbire cu Odihna Transcendentală ce 
este Dumnezeu. Mistica Isihastă pornește de la Suflet-Duh spre 
Minte-Corp, nu de la Minte-Corp spre Suflet. Misticile necreștine 
astfel cad ușor în Magia Mentalului și a Energeticului Corp, ca 
Oprire în Desfătarea Mentalului, fără să ajungă la Transcenderea 
în Suflet prin care apoi să facă Saltul în Absolut în Dialog cu Ab- 
solutul, cu Dumnezeu. Oprirea în propriu Mental sau în propriu 
Suflet nu este decât o Mistică Laică sau o Mistică de Auto-Divini- 
zare ce Confundă propria esență cu Dumnezeu însuşi. Buddha a 
ajuns în Nirvana propriului Suflet şi s-a Oprit aici. Isihasmul face 
un Pas în Plus, trece în Dialog Nirvanic cu Dumnezeu Arhetipul 
Nirvanei propriu-zise. Isihasmul nu este Oprirea în Propriul Suflet 
ca Ieşirea din Propriul Mental Relativ, ci este Saltul și Dincolo de 
Propriul Suflet în Dialog cu Dumnezeu, nu Oprire în Monolog 
Egoism Transcendental. Îmi lertaţi această gamă de Informaţii 
aparent obositoare. Pentru mistica Isihastă este de mare Impor- 
tanţă tot Complexul Realităţii, ca Mistică Integrală. Misticul ar 
vrea să vadă totul dintr-o dată, de aceea cade uneori într-o Mare 
de Realităţi din care nu mai știe cum să lasă. Mulţi se îneacă până 
la Confuzii grosolane. 

— Vasăzică, urmă fratele Vasile profesorul, Căderea este Închi- 
puire-Minciună, Limbaj Subteran. Diavolul inventatorul Căderii 
este Tatăl Minciunii, al Anti-Limbajului, de aceea este Mut și Orb. 

- De obicei se Confundă Închipuirea cu Imaginaţia, Abstracti- 
zarea sau chiar Gândirea. Chiar Memoriile se fac Închipuiri. În 
Conștiinţa pură de Suflet sunt Memorii și Limbaj de Suflet, dar nu ca 
Abstracţii simple Informaţii. Conştiinţa este totodată Iubire-Per- 
soană-Subiect-Viul-Beatitudinea-Odihna Etc. (vezi „Memoriile 
unui Isihast”, cap 8), dar aceste Moduri diverse de Conştiinţă nu 
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sunt Modificări de Conștiinţă, ci Participări de Conștiinţă în 
Conștiinţă. Acestea nu sunt Acumulări, ci Natură-Fire în Sine a 
Conșştiinţei. Aceasta nu se Invaţă, ci se evidenţiază în Dialog de 
Mișcare de Conştiinţă. Recunoașterea nu este Invăţare, A Inrudire 
Asemănare-Vedere totală. Totul se Aseamănă în Dumriezeu și în 
Creaţie si nimic nu este Contrar. Diversitatea este în Moduri dife- 
rite de Asemănări, în Coexistenţe de Asemănare, ce Unește Rea- 
litatea, nu o Contrariază. Asemănările se văd direct, se Recunosc 
prin Dialog între Asemănări-Deofiinţe. Căderea Orbește Conști- 
inţa-Vederea și nu se mai Văd Asemănările și așa se face un fel de 
Reconstituire a Asemănărilor. Această Reconstituire este Originea 
Abstractizării. Cunoașterea prin Reconstituire este Cunoașterea 
Metafizică. În mod normal Asemănările Văzute direct Reconsti- 
tuie direct Totalitatea. Sufletul de Rai Necăzut face direct prin Ve- 
dere totală de Conștiinţă această Globalitate de Asemănări. După 
Cădere ca Orb trebuie să facă o Reconstituire din Amintire-Me- 
morie sau din Informaţii care pot fi false nemaifiind Vederea. In 
Mental este Rațiunea care face într-un fel Verificarea Asemănări- 
lor, dar în Suflet ce este Dincolo de Mental, Cuvântul-Spiritul-Lim- 
bajul Revelat face Verificarea. De aceea Cuvântul este Revelaţie 
după Căderea Creaţiei. Conştiinţa de Suflet a Rămas Oarbă și 
Mută, dar poate Auzi Cuvântul. Primirea Cuvântului este Singura 
Vorbire-Limbaj al Sufletului ce ne-a mai Rămas după Cădere. Așa 
Sufletul ca Realitate începe să se descopere cu primirea Cuvântu- 
lui ce înseamnă Credinţa. an 
Cunoaşterea Sufletului este Posibilă după Cădere prin Primi- 
rea-Auzirea Cuvântului Revelat, prin Credinţa în Revelatie. Cunioaș- 
terea Teologică și Religioasă începe cu Taina Credinței, Primirea 
Cuvântului -Învăţăturii Revelate-Scripturistice. Credinţa Cuvântului 
Revelat este Vederea Sufletului Căzut și Orb Păcătos. Noi de obi- 
cei confundăm Credinţa cu Credulitatea laică de a Primi orice 
Informaţie. În măsura Credulităţii ești sugestionat sau chiar Hip- 
notizat. Rațiunea este Verificarea Credulităţii ca Mental și Cuvân- 
tul Revelat-Sfânt este Verificarea Credulităţii de Suflet-Conștiinţă. 
Credința este doar Primirea Cuvântului Revelat-Sfânt, nu orice 
Credulitate mincinoasă-aparentă. Credinţa noastră este în Cărţile 
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Scripturii și în Vieţile Sfinţilor sau ale Strămoșilor. Sectarismul ce 
Dă la o parte Mostenirea Strămoșilor-Sfinţilor este o Rupere a 
Credinței, a Unui Cuvânt Revelat, dar nu Probat și prin Practica 
Directă a Credinciosului. Credinţa fără Fapte este Moartă, zice 
Scriptura însăși. Cuvântul fără Verificarea lui Practică este un Cu- 
vânt fără Roade, fără Duh. Cuvântul în Putere și în Duh este Cu- 
vântul Pus în Practică-Faptă. 

Sectarii se feresc de Faptă-Trăire și de aceea Rup Cuvântul de 
Sfinții care Trăiesc Cuvântul. Adevărata Credinţă este Cuvânt şi 
Faptă totodată, Scriptură și Vieţile Sfinţilor deodată. Sectanţii fac 
Abstractizarea Cuvântului Revelat, Rup Vederea de Auz, legân- 
du-se la Ochi să nu Vadă Cuvântul, ci doar să-L Audă. Mistica este 
Vederea Cuvântului ce înseamnă excluderea Abstractizării. Secte- 
le să fie atente să nu cadă în Demonismul Abstractizării, de Refuz 
al Vederii directe, ca o Ascundere într-o Vorbire nu Faţă în Faţă, ci 
de la Distanţă. Auzul este pentru Orbi și pentru Disianţă. Vederea 
este Baza și Originea Auzului şi a Pipăitului. Numai Auzul și Pipă- 
itul, este Orbirea Vederii. Doar Trei deodată Vedere-Auz-Pipăit 
este adevăratul Creştinism ce înseamnă Treime Neamestecată şi 
Nedespărţită. Abstractizarea este Ruperea Treimii, în primul Rând 
Orbirea Vederii. Căderea aduce Orbirea-Întunericul, Abstractiza- 
rea. De aceea cel mai mare dușman al Misticului este Abstractiza- 
rea-Închipuirea. Unii încearcă o Magie a Abstractizării ca Ieşire 
din Închipuirea mincinoasă. Să nu se confunde Abstractizarea cu 
Transcenderea. Transcederea este Trecerea Dincolo de Propria 
Realitate. Materia Fizică trebuie să Transceandă în Energie şi 
Energia în Informaţie şi Informaţia în Conștiinţa de Spirit. Realita- 
tea este Coexistenţă de Transcenderi, de aceea ni se pare nouă 
celor Păcătoși a fi pe Niveluri. În fond, nu sunt Niveluri ci Totoda- 
tă Egaluri ca Transcenderea Unora în Altele. Aceste Transcederi 
ne dau nouă impresia de Grade şi Niveluri. Transcenderea este 
doar în Treime Deodată. Singularitatea nu mai este Transcendere, 
iar Dualitatea este Contrarietate şi Absorbire, nu Transcendere. 
Doar prin Al Treilea este Transcenderea Adevărată. Conștiinţa lu- 
birea-Persoana Viul-Sufletul sunt Taina Transcenderii, Taina Treimii 
în Sine și Dincolo de Sine. Dumnezeul Creștin este Taina Trans- 
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cenderii Absolute, de aceea este Taina Treimii Absolute. Trans- 
cenderea înseamnă Limbaj, Dialog de Limbaj, nu Monolog. Mo- 
nologul este tocmai Anti-Limbajul. Monologul nu are Un Limbaj 
propriu, ci are nevoie de Un Limbaj de Exterior ce este în Opoziţie 
cu Sine, ca să poată Vorbi. Cu Sine nu ai ce Vorbi dacă ești deja to- 
tală Conştiinţă de Sine. Vorbirea este Transcendere de Sine. Fiinţa 
în Sine doar dacă este Triadă în Sine poate avea Limbaj în Sine, 
Limbaj Fiinţial. O Conștiintă în Dialog este o adevărată Conștiinţă 
Vie. Conștiință în Monolog este Un Imanent Absolut ce nu poate 
leşi din Sine ca să se Conștientizeze pe Sine. Conştiinţa fără Tria- 
da Persoanei, fără o Conștiinţă Personală nu este Conștiinţa pro- 
priu-zisă, ci Un Principiu de Conştiinţă, o Abstractizare de Conști- 
ință până la Absoluta Golire şi Neant de Conştiinţă. Conștiinţa 
Nepersonală Ne-Treime este un Gol Transcendental de Conştiintă. 
Conștiinţa în Viziunea Creștină este Un Plin Absolut de Conştiinţă, 
ce nu admite Golul-Mentalul-Abstractul reducerea la Principiu. 

În viziunea Creştină Conștiinţa este Plinătate de Limbaj pur de 
Conștiinţă, de aceea este Treime în Sine şi Dincolo de Sine. O 
Conştiinţă ce are Nevoie ca exterior să-și Structureze Structura 
să-și Formeze Un Limbaj este o Conștiinţă Incompletă, și nu Una 
Absolută și Perfectă. Conştiinţa nu are Evoluţie-Devenire în 
Conştiinţă. Este de neadmis o Conștiinţă ce nu este Totală și Ab- 
solută, ceea ce înseamnă deja cu Limbaj total de Conştiinţă-Con- 
ştiinţă. Metafizica Isihastă Creştină pornește astfel tocmai de la 
Limbajul Conştiinţei Absolute, care este Treimea Conştiinţei. 
Dumnezeu înseamnă Conștiinţă Absolută cu Limbaj Absolut. 
Dumnezeu astfel este Treime-Limbaj Absolut. Conștiinţa este 
Limbaj. Doar Treimea este Limbaj Perfect fără Contrarii și fără 
Deveniri de Limbaj. Căderea este Negarea Conștiinţei. Neputinţa 
Negării Conștiinţei este Închipuirea. Închipuirea este Microbul În- 
locuirii Conştiinţei cu o Conștiinţă Fantomatică ce nu Există. În- 
chipuirea este Originea Anti-Limbajului Conştiinţei. Conştiinţa 
este Afirmatie directă și Reală, Închipuirea este o Presupusă Afir- 
matie. Aşa, Închipuirea este o Încercare de Ucidere a Conştiinţei 
adevărate ce se vede la Faţă. Închipuirea este o Conștiinţă pe În- 
tuneric şi Ascunsă. Conștiinţa este, din contră, Evidenţiere nu As- 
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cundere. Închipuirea Preface Transcenderea în Abstractizare, în 
Reducerea Conştiinţei la simple Informaţii-Principii de Constiinţă 
până la Un Gol de Conştiinţă în care să Cadă în Închipuiri Iluzii. 
Fără acest Gol de Conștiinţă nu este posibilă Închipuirea De 
aceea Isihasmul nu admite Golul sub nici o formă fiind Golul Dia- 
volesc al Căderii. Isihasmul este Umplerea Totuiui cu Plinul Abso- 
lut Dumnezeu. In Gol apar Frica și Fantomele. Golul este Întune- 
ricul- Tăcerea în care Pândesc Ochiul Morţii si Soapta 
Iluziei-Închipuirii, Dumnezeu nu îşi Închipuie niciodată i A 
în Locul Inchipuirii. Diavolul caricaturizează Creaţia şi o face În- 
chipuire. Dumnezeu Gândind şi ce nu este El Creează nu își În- 
chipuie doar o Gândire lluzivă ce nu devine Realitate Actul 
Creaţiei este însăși Creaţia, nu Închipuirea. O Creaţie Adevărată 
este o Creaţie din Nimic, adică din ce nu a Fost. În sensul i 
Creștin, Nimicul nu este Golul, că Dumnezeu este Plinul pet 
Dumnezeu nu Creează în Gol, ci în Plinul Său Absolut. Nimicul în- 
seamnă că Dumnezeu nu Creează Transformându-se pe Sine î 
Creaţie, ci Creează prin Puterea Sa o Realitate ce nu a Fost Nao 
dată nici în Sine, nici în altă parte. Dumnezeu este Totul a 
ce nu mai are Nevoie de Altceva, că nu mai poate fi Altceva car 
să I Se Adauge. Creatia este O Depășire a Lui Dumnezeu iei 
nu Un Adaus. Creaţia este paradoxul Unui Al Doilea Absolut - 
pare Imposibil, că Absolutul Absoarbe Orice Alt Absolut ul i 
solut ce se Multiplică pe Sine Rămâne Tot în Sine și A Si 
de unde Deofiinţa Treimii Absolute Creștine. Creatia nu este Mi n 
tiplicarea de Dumnezeu, ci Creatie Reală a Unui Alt ai ai 
dar care nu este Dumnezeu, ci Îndumnezeire. Creaţia este E xl 
Lui Dumnezeu, dar nu Aceeași Dumnezeire, ce nu a sea 
Amestec și nici Absorbire, ci Coexistenţă, care nu este Contrară 
ci în Dialog de lubire-Împărtăşire-Transferare. Filosofiile necesi- 
ne admit Coexistenţa Spiritului și a Materiei, dar le fac O i 
se-Contrarii ce nu Dialoghează niciodată Ipren ci doar se Ra. 
portează-Evidenţiază prin Repere reciproce. Paderi Creştin 
este tocmai Coexistența Dialogală între Spirit şi Materie ce A fi 
Totodată fără Anihilare Reciprocă, ci în Dialog Împărtășire ţia 
nezeu şi Creaţia nu se Exclud ca în Metaţizica Indiană, si nie nu se 


246 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


Opacizează ca în Filosofia Greacă, ci se Unesc în Totodată Evi- 
denţiere în Dialog Egal dar nu Amestecat. Creaţia este Transcen- 
derea Lui Dumnezeu Dincolo de Dumnezeu, după cum Dumnezeu 
este Transcenderea Creației Dincolo de Creatie. Dumnezeu ca Trei- 
me are deja propria Transcendere, dar Creația este o Transcende- 
re a Transcenderii Dumnezeiești. Creaţia este Această Transcen- 
dere Dincolo de Sine. Diavolul falsifică Această Transcendere 
Dincolo de Sine prin Închipuire Goală, fără Creaţie de Ceva real. 
O Gândire-Conștiinţă în Gol este Inchipuirea. Dumnezeu niciodată 

nu Gândește în Gol, de aceea Gândirea Sa Creează întotdeauna 
când se Transcende pe Sine Dincolo de Sine. Creatia are la fel 
Capacitatea Creaţiei-Transcenderii Dincolo de Creaţie-Sine. Dar 
Dumnezeu a Creat tot ce este Posibil și Imposibil să se Creeze, în- 
cât Creaţia nu mai Are ce Crea, fiind o Repetare de Creaţie. Așa 
Creaţia poate Crea doar pe Dumnezeu Cel Necreat. Aici este pa- 
radoxul Creaţiei de către Creaţie. Dumnezeu Cel Necreat Creează 
Creatia și Creația Cea Creată Creează pe Dumnezeul Cel Ne- 
creat. Dumnezeu este pentru Sine Însuși doar Dumnezeu. Creaţia 
este pentru Sine Însăși doar Creaţie. Dumnezeu Dincolo de Sine 
este Creaţie și Creaţia Dincolo de Sine este Dumnezeu. Aici este 
Originea Misticii Creștine, în care Dumnezeu se Odihnește pe 
Sine Dincolo de Sine în Creaţie și Creaţia se Odihnește pe Sine 
Dincolo de Sine în Dumnezeu. Odihna-Mistica în viziunea Creș- 
tină nu este în Sine Propriu ci în Celălalt unde nu este Absorbire, 
ci Permanentizare-Odihnă, Transcendere de Sine Dincolo de 
Sine. De aici Transcenderea este Reală și Obiectivă, nu Goală și 
Închipuită-lluzivă. Diavolul Refuză Transcenderea în Plinul Celui- 
lalt și așa Transcende în Închipuirea Proprie ca Egoism Transcen- 
dental. Creaţia nu trebuie să-și Inchipuie pe Dumnezeu ca să-L 
Creeze pe Dumnezeu, ci trebuie să-L Nască pe Dumnezeu, ponin 
că Îl Are pe Dumnezeu ca Esentă-Chip de Creatie, Chip al Lui 
Dumnezeu. Dumnezeu Naște Creaţia totodată Intipărindu-Se i 
Creație ca Chip, de unde Întruparea Chipului Lui Dumneset în 
Actul Creaţiei ce nu se confundă cu Íntruparea Persoanei Hristice 
care are Alt Complex. Creaţia pe care o face Creaţia este astfel 
Nașterea Lui Dumnezeu din Fiinţa Reală a Creztiei, care nu este 
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Închipuire, ci Reală și Obiectivă Realitate. Și paradoxal Nașterea 
Lui Dumnezeu din Propria Fiinţă-Suflet de Creaţie este totodată 
Renașterea Creaţiei în Dumnezeu ce înseamnă Îndumnezeirea 
Creaţiei. De aici afirmaţia că Dumnezeu se Renaște pe Sine prin 
Creaţie și Creaţia se Renaște pe Sine prin Îndumnezeire. Aici este 
toată Esența Misticii Creştine. 


XXIII 


~ Noi după Cădere suntem evidenţiere de Energii-Corp şi un 
Suflet Orb pe care-l considerăm undeva în Interiorul Corpului. În Rai 
Sufletul se Vedea, era Conștient de Sine şi Vedea direct pe celelalte 
Suflete, după cum Vedea direct pe Dumnezeu cu Harul Său Ener- 
getic Necreat. În Rai Sufletul se Vedea primul ca Realitate Fiinţială 
propriu-zisă. Energiile sunt Strălucirea ce se Emană din Mișcările 
Vii ale Sufletului în Continuă Mișcare. Energiile les permanent din 
Mişcările Duhului de Suflet, se Configurează-Hrănesc Organele 
Corpului și se Reîntorc după un anume timp înapoi în Mişcările 
Duhului, în care se Reînnoiesc ca să lasă din Nou Împrospătate și 
cu Rememorări de Conștiinţă de Suflet. Energiile se Emană din 
Mișcările Duhului de Suflet în Dreptul Inimii, unde se Triplează, 
unele rămânând în Inimă și Sânge, altele Urcând în Sus ca Energii 
Mentale, altele Coborând în Jos-Pântece ca Energii de Depunere 
în Organe. Apoi se Reîntorc, cele din Cap-Creier-Mental prin Gât 
la Inimă și cele din Pântece-Sex tot în Inimă. Aceste Energii sunt 
inițial sub formă de Unde Bio-Energetice care prin Combinatii și 
Înglobări-Acumulări Energetice, se îngroașă în energii Fluidice 
până la Mase Fizice ca Materia cu toate Formele de Materie. Știința 
încă nu a ajuns să spună ce este Materia. A constatat că Materia 
este Triplă în ea însăși, că este din Stări Energetice Informative ce 
se configurează în Energii tot mai condensate până la Substanţa 
Fizică pe care o ştim noi. Este o enigmă ce este Materia simplă și 
Materia Biologică. Știința nu se mai îndoiește că Materia are 
Legi-Raţiuni Mecanice proprii, ca un fel de Minte mecanică a Ma: 
teriei. Nu există Materie lipsită total de Acel Principiu Mental, fără 
de care nu ar fi posibilă o Mișcare a Materiei. Mintea Mișcă Mate- 
ria este Legea primă. Materia mai întâi de toate este Informaţie 
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pe baza căreia este Vibratie energetică, Undă Energetică ce prin 
mișcări şi conglomerări dă o Energie condensată până la Materia 
fizică. Ateiștii ar vrea o Materie ce nu are Minte, care este Urmă 
de Spirit-Conştiinţă, dar ar vrea o Materie ce se face pe Sine Min- 
te-Spirit. : 

Materialiștii vor o Materie Inconștientă ce Evoluează la Men- 

tal-Conștiinţă, considerând că Materia ar avea totuşi Principii de 
Devenire la Conştiinţă. Dar aceasta este o semi-recunoaștere a 
faptului că Materia este pe baza Principiilor de Conștiinţă ce în- 
seamnă Spirit. În viziunea Creștină Materia nu este o Realitate de 
Sine și prin Sine însăși, ci din Spirit-Suflet și prin Spirit. Mistica 
aduce o Completare. Dumnezeu Spiritul Absolut este Doar Fiinţă 
Spirit din care se Emană și o Energie Fiinţială, dar nu direct, ci 
datorită și prin Mişcările Viului Fiinţei Spirituale. Dumnezeu ca 
Realitate este Spirit cu Strălucirea Sa Harul Energiile Divine Ne- 
create. Dar Dumnezeu nu este Spirit și Energie, ci doar Spirit, din 
Mișcările căruia se Emană în mod natural și o Energie Harică, ce 
lese și se Absoarbe necontenit în Mișcările Spiritului, care este 
Unica Realitate Absolută. Energiile Har sunt Secundarul Prelungi- 
rea-Ecoul Mişcărilor de Spirit Viu, care El ca Spirit se Mișcă și 
Aceste Mișcări pur Spirituale Produc miraculos și o Energie Pre- 
lungire de Mișcare de Spirit. Energiile sunt o Realitate de Prelungire 
de Mișcare de Spirit, sunt Apanajul Spiritului. În viziunea Mistică, 
Spiritul este Existent în Dublă Realitate de Sine, ca Spirit Pur în 
Haine Energetice. Spiritul este Plin în Sine și Plin în Afară, de 
aceea este Fiinţa Spirituală în Strălucire Energetică de Spirit. 
Dumnezeu pe baza Chipului Său Arhetipal Creează Creaţia. Așa, 
Creaţia este Fiinţă-Spirit de Creaţie din care se Emană Energie de 
Creaţie ce este Materia. 

Noi după Cădere amestecăm Memoriile Ancestrale până la 
amestecare și Inversare. Creaţia Lui Dumnezeu nu este Simpla 
Materie, că ar fi o Creaţie Nedemnă de Un Dumnezeu ce este 
Spirit Absolut. Simpla Materie este Contrarul-Opusul Spiritului şi 
Dumnezeu nu Creează Opusul-Contrazicerea Negarea propriei 
Spiritualități. Dumnezeu Creează Creaţia ce înseamnă Spirit și 
Materie-Energie de Creaţie. Materia nu este Creaţia Directă a Lui 
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Dumnezeu, ci este Asemănarea Harică a Lui Dumnezeu. De 
aceea Neofit consideră Creaţia Dublu Act de Creatie, ca Act de 
Creaţie pur Spiritual prin care Dumnezeu Creează Fiinţa-Sufletul 
de Creaţie şi apoi, datorită primului Act, ca al Doilea Act de 
Creaţie prin Har-Energiile Sale ce Prelungesc Creaţia Fiinţei de 
Creaţie în Creaţie de Energii-Corpuri de Creaţie. Dumnezeu este 
totodată Fiinţă și Energii Har și astfel Creatia este totodată 
Creaţie a Fiinţei și a Harului Dumnezeiesc. De aceea noi suntem 
Suflete și Energii Corp. Noi după Cădere considerăm Energii- 
le-Corp Un Ceva Străin de Suflet, în care Sufletul se Întrupează. 
După Cădere Sufletul Orbind, nu se mai Vede pe Sine, dar se 
Simte pe Sine și asa Energiile Corp i se par Străine ca Un Dincolo 
de Suflet contrar Sufletului-Spiritului. Doar un Suflet-Spirit Orb 
consideră Energiile Sale Contrare şi Străine de Sine. Un Suflet ce 
se Vede pe Sine poate Vedea și Energiile Corp, de care nu se mai 
Impiedică sau se Umbrește, ci în care se Extinde, se Prelungeşte 
în Supra-Evidenţiere de Sine. Metafizica Misticii creștine este o 
Metafizică pur Creștină, pe care o începe Sf. Grigorie Palama cu 
Revelația Energiilor Necreate, ce nu împarte pe Dumnezeu în 
Două ca Fiinţă și Energii, ci Îl Descoperă pe Dumnezeu ca Fiinţă 
Absolută Vie ce Emană ca Strălucirea Mișcărilor Sale Fiinţiale și O 
Energie Necreată, ce Este Harul Necreat, Energia Divină. Mistici- 
le necreștine Confundă adesea pe Dumnezeu Fiinţa cu Energia Sa 
Divină, făcând pe Dumnezeu o Energie Divină. În viziunea 
Creștină, Una este Fiinţa Dumnezeiească si Alta este Energia Di- 
vină-Harul, ce sunt Totodată, dar niciodată Amestecate. Harul 
Energiile sunt astfel Prelungirea Mișcărilor de Spirit-Fiinţă şi nicio- 
dată Creaţia sau Contrarul Spiritului-Fiinţei. Dumnezeu ni Cre- 
ează Energiile pe care apoi le Configurează în Forme de Creatie. 

Aceasta este o Imagine Nedemnă de Un Dumnezeu Fiinţă Abso- 

lută si Har Energii Necreate Absolute. Creaţia Lui Dumnezeu nu 

este Simpla Materie, ci este Creaţia Totodată Fiinţă-Spirit şi Ener- 

gii de Creaţie, ca Chip și Asemănare de Sine. Chipul este Fiinţa și 
Asemănările sunt Energiile. Este O Asemănare în Sine ca Trete 

de Sine, dar este si o Asemănare Dincolo de Sine ca Energii de 

Sine. Neofit în Manuscrisul său face o încercare de Descifrare a 
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acestor Realităţi de obicei amestecate de cele mai multe ori într-un 
mod grosolan. Așa, în această Viziune pur Mistică, Dumnezeu nu 
Creează Materia şi Materia nu este Creaţia Lui Dumnezeu. Mate- 
ria este Prelungirea Creaţiei însăși ce se Emană din Viul-Mișcările 
Fiinţei de Creaţie ce este Adevărata Creatie. Dacă Durinezeu nu 
a Creat Real Fiinţa de Creaţie, înseamnă că Dumnezeu de fapt nu 
Creează Nimic Real, ci Creează O Proprie Manifestare, ce 
înseamnă un Semi-Panteism. Şi această Manifestare nu are Fiinţă 
Proprie, ci Îl are tot pe Dumnezeu ca Fiinţă, ceea ce este Pan- 
teism veritabil. După Cădere Creaţia își Pierde Propria Identitate 
datorită Orbirii Fiinţei-Sufletului de Creaţie. Așa, Creaţia se Vede în 
Gol de Proprie Fiinţă de Creaţie, se Vede doar Manifestare de 
Creaţie în Jurul Unui Principiu Fiinţial ce nu-i este Propriu, ci este 
doar Dumnezeu. De aici Confuzia Propriului Sine-Suflet cu Dumne- 
zeu Însuşi. Dacă Noi Creaţia nu suntem și Fiinţă de Creaţie, într-a- 
devăr Suntem doar Manifestare de Fiinţă Dumnezeiască și Sufletul 
nostru este însuși Dumnezeu, Noi neavând Suflet Propriu-Personal. 
În Viziunea Creştină, Noi avem Un Suflet Personal, deci suntem și 
reală Fiinţă de Creaţie ce putem Dialoga Real cu Fiinţa Lui Dumne- 
zeu. Mistica Creștină este astfel Dialog între Fiinţa de Creaţie și 
Fiinţa de Dumnezeu, nu este Simplul Monolog de Vorbire cu Sine 
însuși ca Închidere-Egoism Transcendental. 

Mistica Creștină aduce Filosofiei o clarificare a impasului major 
al Filosofiei: care este puntea de Legătură între Spirit și Materie ? 
Spiritul și Materia după Căderea din Rai sunt Contrarii Absolute, 
sunt Binele și Răul de neconciliat și de Neîmpăcat. Contrariile se 
Exclud și niciodată nu pot Coexista în Unire, unul absorbindu-se 
de către celălalt. Mistica Creștină vine cu Revelația Iubirii Contra- 
riilor, ce nu înseamnă Magia Contrariilor sau Desfrâul lor, ci Re- 
stabilirea Contrariilor, care în fond nu sunt Conirarii, ci se Contra- 
riază datorită Căderii. Nu există Conirarii în Perfecţiunea 
Absolută, că. atunci Dumnezeu Însuși nu ar fi Perfectiunea Abso- 
lută. Contrarii:e de asemenea nu pot Rupe Perfectiunea Absolută 
chiar dacă se Adaugă forțat de către o pretinsă Independenţă a 
Creaţiei fată de Creator. Contrariile şi Imperfecțiunea sunt o In- 
venție lluzivă a Creaţiei ce încearcă să lasă din Absolutul Exis- 
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tentei într-un Absolut al Inexistenţei. Creaţia, pentru că Nu a Exis- 
tat, fiind Creată, are Unde Fugi de Dumnezeu și de Sine însuși, în 
Iluzia Inexistenţei. Dar Dumnezeu Creând, exclude și această 
Negaţie a Existenţei, încât după Creaţie nu mai este nici o Negaţie 
posibilă real, ci doar lluziv. Inexistența este Gol total care nu poa- 
te Coexista cu Dumnezeu, Deplinul Total. Moartea este o Iluzie a 
întoarcerii la Inexistenta Creaţiei, nu la Inexistenţa Lui Dumnezeu, 
care este Necreat. Dar Creaţia nu Poate Muri dacă nu este Omo- 
rât întâi Dumnezeu care este Existenţa Absolută ce nu admite Ine- 
xistența. De aceea Creaţia ca să Poată Muri trebuie întâi să se 
Despartă de Dumnezeu, că fiind în Dumnezeu Existenţa Absolută 
nu poate Muri niciodată. De aici Iluzia şi Inexistența Morţii, dar pe 
care o Experimentează Participativ-lluziv Creaţia Căzută din care 
apoi se convinge că de fapt nu Există Moarte. Chinul Iadului este 
Neputinţa de a Muri datorită Auto-Chinuirii de a te Sinucide. 
Veșnica Înviere dintr-o Continuă Sinucidere este Diavolul și ladul. 
Noi după Cădere nu mai avem Memoria integrală de Creaţie. 
Neofit încearcă o refacere și o descifrare în labirintul amestecuri- 
lor și ruperilor Memoriilor după Cădere. Creaţia este Totalitatea 
Fiinţă-Suflet de Creaţie și Prelungirile sale Energetice Corporale 
ca Har de Creaţie. Creaţia nu este simpla Materie din care Dum- 
nezeu Configurează Formele de Creaţie, că ar însemna o Creaţie 
nedemnă de un Creator pur Spiritual ce Creează ceva Inferior și 
contrar Spiritului. Şi chiar de Creează și Spiritul și Materia, la fel 
este, dacă Creează Două Realităţi Contrare, de neadmis ca Per- 
fecțiunea Absolută să Creeze o Polarizare Imperfectă. Mulţi consi- 
deră Materia ca Fiinta-Substanţa de Creatie. După Scriptură 
Dumnezeu Creează întâi Arhetipurile de Creaţie, Cerul și Pămân- 
tul, Cerul ca Chip de Dumnezeu transpus în Creaţie şi Pământul 
ca Chip de Cer transpus în Creaţie. De aceea Pământul are Raiul 
Cerul Pământesc. Neofit vorbește de Dublu Chip al Creatiei, Chip 
de Dumnezeu Împletit cu Chip de Creaţie, că dacă Sufletul-Fiinţa 
de Creaţie ar fi doar Chip de Dumnezeu, Creatia ar fi tot Dumne- 
zeu și panteism, de neadmis în viziunea Creștină. Logosul-Limba- 
jul Fiinţei Dumnezeiești se Întrupează în Chip de Creaţie, de unde 
Chipul Lui Dumnezeu se Întrupează Împletindu-se cu Un Chip 
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propriu de Creatie, care astfel este un Unic Chip. Acest Chip Du- 
blu este Chipul de Creaţie, ca Fiinţă Substanţială de Creaţie, în 
care este Totodată Chipul Lui Dumnezeu-Scânteia ce se Leagă și 
se Întrepătrunde cu Chipul Fiinţa de Creatie. 
Sufletul de Creaţie nu este Simpla Scânteie Dumnezeiască pe 
care o Suflă Dumnezeu într-un Trup de Creaţie, căci ar însemna 
că de fapt Creaţia nu ar avea un Suflet propriu de Creaţie, ceea ce 
este tot panteism. Scânteia de Dumnezeu este Acel Cuvânt-Logos 
din Limbajul Dumnezeiesc care se Întrupează nu în Simplu 
Trup-Corp, ci în Fiinţa-Sufletului de Creaţie care este Spirit, că ar 
fi o Contradicţie ca Scânteia-Spirit de Dumnezeu să se Întrupeze 
în Ceva Contrar Nespiritual, în Trup material. Așa, Fiinta de 
Creaţie trebuie să fie o Fiinţă-Suflet pur de Creaţie ca Fiinţă Sub- 
stanțială de Creaţie pe care o Creează real şi Obiectiv Dumnezeu, 
pe Arhetipul Fiinţei Saie Necreate, ceea ce înseamnă că și Creaţia 
are real o Fiinţă de Creaţie Personală Asemănătoare Fiinţei Per- 
sonale de Dumnezeu. Și Fiinţa de Dumnezeu Treime de Persoane 
având totodată şi Energii Necreate-Har, înseamnă că și Fiinţa de 
Creaţie are în mod natural Energii de Creaţie ce se traduc în 
Creaţie în Formele Corporale. Materia-Corpul nu este o Creaţie 
Contrară, ci este o înrudire a Sufletului, Sufletul și Corpul Fiind o 
Unitate în Dublă Deschidere, Dihotomie Suflet-Corp, nu Dualitate 
Contrară Spirit și Materie. Așa Cerul este Scânteie-Chip de Dum- 
nezeu ce se Întrupează în Chip de Creaţie Pământ. Așa Creaţia 
este totodată Cer şi Pământ în Împletire de Chip Unic, Persoa- 
ne-Individualităţi de Creaţie. Creaţia nu poate leşi la Existenţă de- 
cât prin Dumnezeu Existenţa Absolută. Esenţa Cerului este Scân- 
teia de Dumnezeu, Lumina Dumnezeiască. Esenta Pământului 
este Lumina-Fiinţa de Creaţie. Fiinţa este „A FI", este Lumină. Lu- 
mina este A Fi si A Fi este Lumina Substanţială-Fiinţială. Fiinţa se 
Deschide deodată în Două Lumini, ca Suflet Lumină Transcen- 
dentală şi ca Energii-Lumină de Suflet. Lumina Energetică este 
Emanatie din Lumina de Suflet. Zice Domnul Hristos în Evanghe- 
lie: „dacă Sufletul tău este Lurninos, şi Corpul tău este Luminos'. 
Ca Mistică, Lumina este Chipul Fiinţial de Creatie, este Chipul Su- 
fletului, care în viziune și mai Adâncă este Arhetipul de Maica 
Domnului, ce înseamnă Transpunerea-Traducerea în Substanţă de 
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Creaţie a Luminii-Fiinţei de Tatăl Dumnezeu. Maica Domnului 
este Mama-Originea Creaţiei, după cum Tatăl Dumnezeu este 
Originea Dumnezeirii. Mama-Lumina de Creaţie este Arhetipul de 
Creaţie, Creat de Tatăl Arhetipul de Dumnezeu, Tatăl-Lumina Ne- 
creată. De aceea Tatăl este Creatorul și Mama este Creatia. Ca 
Arhetip, Mama nu este Manifestarea Tatălui şi nici Mireasa-Sotia 
Tatălui, ca Energia Tatălui, ci este Transpunerea-Traducerea 
Tatălui în Creaţie. Nu Tatăl-Dumnezeu Naște Creatia, ci Tatăl 
Creează pe Mama şi Mama Naște Creaţia. Dacă Tatăl-Dumnezeu 
ar Naşte Direct Creaţia, ar fi tot Dumnezeu. Dumnezeu Tatăl Cre- 
ează Chipul Fiinţial de Creaţie-Mama şi din Acest Chip se Naște 
Complexul de Creaţie. Dumnezeu nu se poate Transforma în 
Creaţie, dar poate Crea Un Chip Fiinţial de Creaţie ce are în Sine 
tot Limbajul Său Dumnezeiesc, Acest Chip Creat Născând apoi 
tot complexul de Creaţie. Creaţia are în Sine Limbajul Dumneze- 
iesc, nu însăși Fiinţa Dumnezeiască, ce ar însemna panteism. 
Dumnezeu nu Creează Limbajul de Creaţie, ci o Fiinţă de Creaţie 
pe Arhetipul Limbajului Său Dumnezeiesc şi Această Fiinţă apoi 
Traduce-Transpunând Limbajul Dumnezeiesc în Limbaj pur de 
Creaţie. Limbajul de Creaţie este ca Răspuns al Creaţiei la Limba- 
jul Dumnezeiesc Intrupat în Fiinţa de Creaţie. Cele Două Limbaje 
astfel se Înrudesc, se Înţeleg, dar nu se pot Confunda niciodată 
fiecare fiind Limbaj Propriu a Două Fiinţe ce Dialoghează, dar d 
se Absorb, Una fiind Creatorul şi Alta Creaţia. Neofit e 
Mistica Dialog Fiinţial Creaţie-Dumnezeu, nu proces de Nașterea 
Creaţiei din Dumnezeu și Reabsorbirea-Întoarcerea Creaţiei la 
Dumnezeu, ce nu mai este Dialog-Limbaj, ci Manifestare de For- 
mare, nu de Trăire-Impărtăşire ca Întreguri, între Întreguri. Noi 
după Cădere Rupem în primul rând Dialogul-Limbajul cu Dumne- 
zeu, fapt care dezechilibrează apoi Limbajul din propria Fiinţă 
ceea ce aduce Ruperile de Creatie până la Fărâmiţarea Creatie, 
ce înseamnă Boală și Moarte de Creaţie. Neofit încearcă o Desci- 
frare a Limbajului decăzut şi Repunerea în Limbajul Arhetipal 
Dumnezeiesc, ca de-abia acum să se poată Restabili Dialogul Inte- 
gral dintre Cele Două Fiinţe, Cea de Dumnezeu Creatorul si Cea 
de Creaţie. Dacă Sf. Dionisie Areopagitul încearcă în Teologia sa 
Mistică o Anihilare de tot Limbajul de Creatie ca să se poată Evi- 
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dentia Limbajul pur Dumnezeiesc, ca Apofatism, Neofit încearcă 
o Afirmare de Limbaj Pur Dumnezeiesc Real şi Obiectiv descifrat 
tocmai din Limbajul de Creatie, nu prin simple Analogii-Cores- 
pondente, ci prin Arhetipuri ce sunt Reale, nu doar Informatii 
Conventiale-Principiale. Ființa de Creație nu se poate Confunda 
niciodată cu Fiinta Dumnezeiască, dar Ființa de Creaţie este Real 
Înrudită cu Fiinţa Lui Dumnezeu prin Limbajul Arhetipal ce este 
Dialog Fiinţial, nu Dialog Imanent. De frica Amestecului Fiinţei de 
Creaţie cu Fiinţa de Dumnezeu, Teologia Distanţează până la Ima- 
nentism Întâlnirea dintre Fiinţa de Creatie și Fiinta de Dumnezeu, 
care astfel nu se pot Întâlni niciodată, ci doar printr-un Interme- 
diar Nefiinţial ce este un Simplu Har-Energetic ce ţine distanța ab- 
solută dintre cele Două Fiinţe, de Dumnezeu și de Creaţie. Neofit 
încearcă o Adâncire, considerând Intermediarul pe Însuși Logosul 
Limbajul pur Dumnezeiesc, care este Fiinţă, nu simplă energie Di- 
vină. Logosul nu ca simplu Har se Întrupează în Creaţie, ci ca 
Fiinţă totală. Și dacă Logosul Fiinţă de Dumnezeu se Unește cu 
Fiinţa de Creaţie prin Întruparea Hristică, înseamnă că este Posi- 
bilă o Întâlnire Fiinţială cu Dumnezeu, dar în Asistenţa Ne- 
despărțită a Harului. Şi Întâlnirea este Dialog-Fiinţial, nu Ames- 
tec-Absorbire Fiinţială. Creștinismul are o Mistică Dialogală 
Transcendentală, nu o Monologare Transcendentală de Închidere 
a Dialogului, ci de Deschidere Permanentă. Fiinţele se Întâlnesc 
nu să se Anihileze Reciproc, ci tocmai să se Permanentizeze 
Reciproc prin Dialog-Transfer de Celălalt în Celălalt, Fiecare Per- 
manentizând pe Celălalt în Proprie Permanentizare. Neofit nu 
Contrazice pe Sf. Dionisie, ci încearcă o Completare de Mis- 
tică-Mistică, nu de unică Teologie Mistică. Neofit afirmă mereu că 
Realitatea trebuie să fie în Permanentă Trinitară, de aceea consi- 
deră că Teologia are totodată o Mistică și o Metafizică în Egalităţi 
Nedespărţite, nu în Părţi-Niveluri ce evoluează unele din altele, ele 
fiind totodată şi în Coexistenţă Deodată, niciodată vreuna în Lip- 
sa celorlalte. Neofit afirmă existența Unui Limbaj Real Dincolo de 
Creaţie, care este Arhetipul Limbajului de Creaţie, de unde Dialo- 
gul Real dintre Cele Două Limbaje ce nu se confundă, dar sunt 
Nedespărțite și Înrudite. 
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Limbajul de Creaţie nu este însuși: Limbajul Desfăşurării-Mani- 
festării Lui Dumnezeu, ci este o Creaţie de Limbaj capabil de Dia- 
log cu Limbajul pur Dumnezeiesc. Limbajul de Creaţie nu este în 
Gol, ci pe Plinul Limbajului Arhetipal Dumnezeiesc. Limbajul de 
Creaţie este Asemănarea Limbajului, nu însăși Formarea Limbaju- 
lui Dumnezeiesc ce are nevoie de Intermediarul Creaţiei, cum 
susțin Misticile Orientale. În viziunea Creștină, Dumnezeu ca Trei- 
me are deja Limbajul Său Pur, iar Limbajul de Creaţie este Limbaj 
pur de Creaţie și așa apoi este Un Dialog real între Dumnezeu și 
Creaţie datorită Capacităţii deja de Limbaj reciproc. Dumnezeu 
este continuu Prezent în Creaţie, o dată ca Esenţă-Chip-Arhetip 
de Creaţie și încă o dată ca Participare Personală Dumnezeiască fată 
de o Creaţie tot Personală ce Răspunde tot Participati. Dumnezeu 
nu Creează o Creaţie pe care o Abandonează și o lasă în Părăsi- 
re, sau o Creaţie pe care trebuie Permanent să o Dădăcească. 

Dumnezeu Creează o Creatie Vie capabilă de Proprie Stare și 
Vieţuire totodată cu Răspuns propriu de Creaţie faţă de Creator. 
Dumnezeu nu are Nevoie de Creaţie să se Manifeste pe Sine În- 
suși, că El este deja Treime și Energii-Har, proprie Manifestare și 
Limbaj. Creaţia este o Podoabă a Lui Dumnezeu pe care o Creea- 
ză Dumnezeu Dincolo de Propria Dumnezeire şi de Propria Mani- 
festare, ca o leșire într-un Imposibil ce pentru Dumnezeu este to- 
tuși Posibil. Creaţia este o Auto-Depăşire într-o Operă de Creaţie. 
Creaţia este Inferioară, că este Creaţie și este Egală Lui Dumnezeu 
că este Un Ceva Alături de Dumnezeu, ca Třaducere-Transpunere 
de Dumnezeu în Creație capabilă de Dialog Cu Dumnezeu. 
Dumnezeu este Ființa Dumnezeiască, iar Creația este Fiinţa prin 
Dumnezeire, adică Îndumnezeire. Creaţia are Esență de Îndumne- 
zeire ce nu se Confundă niciodată cu Dumnezeirea, dar se Înru- 

dește ca Limbaj-Arhetip. Fiinţa de Creaţie este Îndumnezeire 
Chip de Traducere-Transpunere în Creaţie al Chipului de Barin 
zeu. Aşa, Mistic, Indumnezeirea-Arhetipul Ființei de Creatie este 
Arhetipul de Maica Domnului. Dumnezeu nu se Transformă în 
Creatie, că este Imposibil, dar se Traduce în Creatie şi aşa Creatia 
este Chip și Asemănare a Chipului Lui Dumnezeu fără ca Acesta 
să se Piardă în Chipul de Creaţie. Ca să Creeze Dumnezeu se Co- 
boară în Creaţie și se Face Trăitor-Participativ la Creaţie, dar cu 
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Întreaga Sa Dumnezeire ce Rămâne Neatinsă. Dumnezeu își 
Asumă și Realitatea de Creaţie pe Lângă Realitatea Sa pur Dum- 
nezeiască, fără să se Amestece, ca Întrupare în Creaţie, ca Imple- 
tire cu Creaţia. Creștinismul vine cu acest paradox al Unui Dum- 
nezeu Imanent ce totodată poate fi şi Deschis Creaţiei, prin 
Coborârea Sa Directă în Creaţie. Dumnezeu ca Dumnezeu Creator 
poate depăși propria Sa Imanenţă, Depășire care este deja ca Act 
de Creaţie. Creaţia nu este Contrarul Lui Dumnezeu, Ci Taina 
Egalului Lui Dumnezeu, Taina Dialogului Lui Dumnezeu cu Un Alt 
Dumnezeu, dar Creat-Îndumnezeire. Nu sunt Doi Dumnezei, ci 
Unul Unicitate, în Dublă Deschidere, ca Dumnezeire şi Creaţie-ln- 
dumnezeire. Dumnezeu Creează-Naște Creaţia ca Taină de 
Creaţie şi Creaţia Renaşște pe Dumnezeu ca Taină a indumnezeiri:: 
Creaţiei, ca Egalitate cu Dumnezeu în capacitate de Dialog Reci- 
proc. Limbajul Logosului Fiintial Dumnezeiesc se Face Sămânţă 
pentru Pomul Creaţiei, şi Pomul-Creaţie Rodeşte Sământa-Lim- 
bajul Logosului Creator ca Dialog Creator-Creaţie, ca Taina 
Amândurora. Neofit zice că Fiinţa-Sufletul de Creatie este Cu- 
vânt-Limbaj Creat pe Arhetipul Limbajului Logosului Necreat, de 
unde capacitatea Creaţiei de Vorbire cu Dumnezeu şi Posibilitatea 
de Dialog real între Dumnezeu și Creaţie. Dumnezeu este Chi- 
pul-Lumina Fiinţei Dumnezeiești Necreate. Fiinţa este Persoană 
prin Chip-Lumină. Fiinţa este „Ce se Vede, Ce Este”. Dumnezeu se 
Defineşte lui Moise: „Eu sunt Cel Ce sunt și Cel Ce Vede Totul”. „A 
Fi" CU „A Vedea" este tot una, și niciodată nu se despart. Chipul și 
lumina sunt Substanta Fiinţei. Dumnezeu când începe Creaţia fap- 
tică, Creează întâi Lumina-Chipul Substanţei Creaţiei, atât ca 
Fiinţă-Suflet, cât și ca Substanţă Energetică. Sufletul este Chip de 
Lumină Spirituală şi Corpul este Chip de Lumină Energetică. 
Așa Sufletul este: 


- Chip - Formă - Conştiinţă - Eul 

- Faţă - Lumină - Duh - Memoria 
- Asemănare -Limbaj - Spirit - Cuvântul. 
lar Corpul este: 

- informaţie - Mental - Voinţă 

- Energie - Simţire - Simţire 

- Masă - Formă - Raţiune. 
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Aceasta nu este o Schemă abstractă, ci, cum o numește Neofit, 
este o Iconografie-Zugrăvire a Realităţi. În Mistica Isihastă nu se ad- 
mite Imaginaţia ce pare Iluzie, ci se înlocuiește acest Cuvânt cu lcoa- 
na ce exclude total Imaginarea, fiind Reprezentare, nu abstractizare. 

A Imagina este mai mult a Închipui, pe când a Reprezenta este 
o Arătare-lcoană-Descoperire peste propria Închipuire. Chipul 
este Sacrul Realităţii, Faţa este Gestul-Lumina Realităţi, iar 
Asemănarea este lcoana-Reprezentarea Realităţii. Neofit încearcă 
niște Traduceri Iconografice în Triadele Fiinţei Persoanei (vezi 
„Memoriile unui Isihast”, cap. 8), ca să ne dea o Reprezentare 
Concretă a Existenţei în Sine, ca Mistică reală. Pentru Neofit Lim- 
bajul Mistic este mai mult decât Simbolul abstract, este Icoana ce 
este mai mult decât simplul Simbol. Simbolul te oprește în Infor- 
matie, pe când Icoana și Obiectivizează Informaţia și o face o Re- 
alitate Concretă și Prezenţă Dialogală, nu Monologală. Icoana 
față de Simbol-lmaginare este tocmai esenţa de Dialog în care Eul 
și Chipul Reprezentat sunt față în faţă în Comunicare Reciprocă și 
nedespărțită. Eul nu face Monolog Imaginându-și, ci face Dialog 
Comunicând cu o Realitate ce-i stă Faptic în faţă, ca Împletire și 
Împărtășire reciprocă. Aşa în Mistică Simbolurile sunt mai mult 
decât simplele Informaţii-Reprezentative, sunt Icoane Vii ale Unui 
Dialog Viu dintre Două Comunicări asemănătoare Vii. Simbolul 
este doar un Instrument ce produce Dialogul lconografic. Simbo- 
lurile Religioase au acest Substrat de Înlesnirea Dialogului cu 
Transcendentul. De aceea sunt Simboluri abstracte, ca simple 
Semne-Desene și Simboluri Icoane în care Chipul-Reprezentarea 
este deja angajat în Dialog cu Transcendentul. Religiile ce au doar 

Semne-Desene sunt Religii abstracte cu Un Dumnezeu Principial, 
nu Personal. 

Religiile ce au Icoane sunt tocmai Religiile care vor să Stabi- 
lească UN Dialog faptic ce înseamnă Legătură Personală. Icono- 
clasmul cu excluderea Icoanei din Creștinism este o tendinţă de a 
trece de la un Dumnezeu pur Personal la unul abstract principial 
de Divinitate difuză fără Reprezentare Concretă, ca un efect al 
Egoismului exagerat de a exclude Dialogul care înseamnă de fapt 
tocmai Transcenderea proprie. Reducerea Dumnezeirii la Monolog 
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este într-adevăr excluderea oarecărei lconografii. Pentru Creștinis- 
mul Ortodox, fără Icoană înseamnă Lipsă Totală de Dialog-Vorbi- 
re-Legătură cu Dumnezeu. În Ortodoxie Icoana se Îngemănează 
cu însuși Religiosul. Unde este Icoană nu este simplu. Semn de 
Dumnezeu, ci este Prezenţă Reală de Dumnezeu. Icoana nu ne in- 
formează doar despre Dumnezeu, ci ne Aduce, ne Coboară faptic 
şi real pe Dumnezeu. Pietismul Icoanei este foarte Mistic. Dacă pe 
Dumnezeu nu poti să-L Întâlnești fiind Păcătos și nu poți să-L Vezi 
fiind Orb cu Sufletul, atunci este o posibilitate prin care Il poţi Ve- 
dea și Întâlni real, și nu doar Informativ, în Icoană Biserica în Mi- 
niatură. Mistica Icoanei este că Dumnezeu poate fi Găsit și Văzut 
în Chipul-Reprezentarea Sa. Unde este Chipul Lui este și El Pre- 
zent și Real, nu doar ca Semn oarecare-Indicaţie. 

Icoana ca Mistică nu este doar Arătarea Drumului spre Dum- 
nezeu, ci este tocmai Găsirea Lui Dumnezeu și Posibilitatea de a 
Vorbi-Dialog imediat și fără ocolișuri cu Dumnezeu. În fata Icoanei 
deja poţi Vorbi cu Dumnezeu și poţi să-L Vezi în măsura Vederii 
tale. Viul Icoanei este însăşi Mistica Icoanei. De aceea Mistica este 
Vivifierea Realităţii ca Transcendentalizarea Realităţii. Teologia ne 
Reamintește de Dumnezeu, Metafizica ne face să Recunoaștem 
pe Dumnezeu, dar Mistica ne Pune Faţă în Faţă cu Dumnezeu în 
Dialog Viu direct. De aceea Mistica este Limbaj Iconografic în 
care Informaţia și Prezenţa sunt totodată și niciodată în lipsa 
vreuneia. Mistica Isihastă este Mistica Icoanei, nu a simplului Sim- 
bol gol, ci Prezenţa Dumnezeiască totodată. Simbolul este doar 
Informatie, pe când Icoana este totodată Informaţie și Prezenţă 
fără amestecare şi fără despărţire. Doar în această viziune este o 
Mistică pur Creștină. Idolul este şi el Prezenţă, dar nu o Prezenţă 
Dialogală în Sine, cum este Icoana. Idolul este doar Prezenţă de 
Dumnezeul respectiv, chiar dacă are un suport material și este le- 
gat doar de Acel Suport Material. Doar o Anume Statuie este un 
Anume Idol. Doar un Anume Obiect are o Anumită Putere, nu 
orice obiect asemănător. Obiectele se Idolatrizează, nu se nasc 
Idoli. În Idoli şi Materialul este tot Idol. În Icoană este o deosebire 
între Dumnezeu ca Prezentă şi Suportul ce Întrupează această 
Prezenţă. 
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Suportul nu este Icoană în Sine ca la Idol, ci este doar Icoană 
prin Prezența Celui din Icoană. În Icoană nu se Identifică până la 
Confuzie Suportul cu Cel Prezent în acest Suport Iconografic. În 
Idol Materialul Idolului este tot Idol-Dumnezeu fără deosebire. În 
Icoană Materialul Icoanei Comunică cu Cel Reprezentat ca Sfânt 
sau Dumnezeu. În Icoană Chipul-Prezenţa nu se Identifică cu 
Lemnul-Vopseaua sau alt material, dar Comunică și se Menţin Îm- 
preună tocmai prin Vorbirea-Dialogul, fără de care nu ar mai fi 
Icoană. Vopseaua și Lemnul se Sfințesc prin Chipul Sfântului res- 
pectiv, dar nu Vopseaua și Lemnul Aduc Prezenţa Sfântului res- 
pectiv, ci Chipul-Reprezentarea. Mistica Chipului este că Acolo 
unde Este Chipul totodată este şi Prezenţa Chipului, că Chipul 
este Duh și Duhul este Prezent Dincolo de Materie. Creștinismul 
vine cu Descoperirea că Chipul adevărat este Duh și Adevăr, nu 
Formă Materială. Chipul este Fiinţa Sufletului-Duhul care însă 
este Întrupat într-o Formă Materială. Chipul Material este astfel 
Asemănarea Chipului de Suflet și Traducerea Acestuia în Formă 
Materială. Chipul Sufletului este Formă de Suflet. Forma de Suflet 
este Forma de Duh. Noi după Cădere nu mai ştim cum este For- 
ma de Duh. 

După Cădere, Forma Chipului Corporal nu mai este prin Chi- 
pul de Rai al Sufletului, ci prin Chipul Păcătos. Aşa Chipul-Forma 
Corporală nu mai este Adevăratul-Chip-Formă, ci un Chip 
Păcătos pe care nu-L. mai poți considera Sfânt-Icoană. După 
Căderea din Rai toate Chipurile Creaţiei sunt Chipuri Păcătoase şi 
suspectate de Cădere. De aceea Dumnezeu Interzice prin Moise 
orice Reprezentare de Chipuri Materiale-Corporale. În Rai noi ne 
Vedem întâi Chipul de Suflet-Duh și apoi Vedem Chipul Corporal, 
că Sufletul este adevărata noastră realitate. După Cădere Sufle- 
tul-Chipul în Sine trece în Umbra Chipului de Corp Păcătos. Așa 
Chipul de Corp este un Chip Mincinos și Caricaturizat. Venind 
Hristos Readuce Chipul de Rai și Așa se Sfinţeşte şi Chipul de 
Corp, ca Prelungire de Chip de Suflet. Hristificarea Chipului 
Căzut se poate face Icoană că are Chipul Nemincinos Hristic. În 
Icoană nu Chipul Făpturii se face Dumnezeire ca în Idol, ci Chipul 
Făpturii este doar Îndumnezeire prin Dumnezeire Hristică, ca Dia- 
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log cu Dumnezeirea. Icoanele sunt Chipuri Îndumnezeite prin Pre- 

zenta lui Dumnezeu în ele, fără de care nu ar mai fi Icoane. Icoana 

este astfel Mistica Întâlnirii-Dialogului dintre Dumnezeu și Creaţie 

fără amestecare, ci în Împărtășire Transcendentală. Icoana este 

Limbajul Mistic și chiar Mistica, ce este Dialog-Îndumnezeire, lco- 

nografie-Împărtășire, Cina cea de Taină și Dialog în Absolut, cum 

îi place lui Neofit să spună. În Mistica Isihastă Chipul-lcoana și Nu- 

mele Cuvântul sunt în Transpunere reciprocă. Icoana de Suflet 

este Numele-Cuvântul și Icoana de Corp-Minte este Icoana Tru- 

pească. Iscusinţa Trăirii Isihaste este Transcenderea Icoanei Tru- 
pești în Icoana de Inimă-Duh-Suflet ce este Numele-Cuvântul 
Dumnezeiesc. Icoana de Suflet este Dialogul-Cuvântul-Vorbi- 
rea-Chipul lui Dumnezeu. Unde este Dialog-Vorbire-Cuvânt este 
lcoana-Chipul Lui Dumnezeu transpus în Creaţie și totodată Pre- 
zența Lui Dummezeu. În Icoană este Prezenta totodată cu Chi- 
pul-Numele-Înfăţișarea. În Icoană este Prezenţa totodată Dumnezeu 
şi Creaţie, ca Dialog în Absolut, ca Cina cea de Taină. Mistica este 
Dialogul între Icoane, zice plastic Neofit, Dialogul prin Icoanele de 
Suflet ce sunt Cuvintele-Vorbirea, care Mistic-Sacru este Rugăciu- 
nea. În Icoană, Dialogul-Vorbirea se face Rugăciune, Vorbire 
Transcendentală. Icoana de Suflet este în Mistică Cuvânt-Vorbire 
în Modul îndumnezeirii ce înseamnă Rugăciune. Creaţia nu poate 
Vorbi Demn cu Dumnezeu decât în Mod de Rugăciune, ceea ce 
nu înseamnă Inferioritate, ci lubire Firească. Fiul este Concretiza- 
rea Limbajului Tatălui și Fiul Răspunde Tatălui prin Limbaj Propriu 
ce este Limbaj-Rugăciune ca Recunoștinţă a Dăruirii Tatălui care 
l-a Născut pe Fiul. Fiul este Egal cu Tatăl doar dacă Fiul Recu- 
noaște pe Tatăl şi acest Limbaj de Recunoaştere-lubire este Lim- 
baj în Mod de Rugăciune, Limbaj Sacru. Tatăl este Sacrul Dumne- 
zeiesc, Sf. Duh este Gestul Sacrului Dumnezeiesc Tatăl și 
Fiul-Logosul-Cuvântul este Răspunsul față de Sacrul-Tatăl ce în- 
seamnă Vorbire în Repaus-Rugăciune. Tatăl este Vorbire în 
Odihnă, Sf. Duh este Vorbire în Mișcare și Fiul-Logosul este Vor- 
bire în Repaus ce înseamnă Cuvânt. Orice Cuvânt este o Vorbire 
totală într-un Anume Mod de Vorbire, ce dă diversitatea de Cuvin- 
te ale Aceleiași Vorbiri Absolute. Rugăciunea este Modul Transcen- 
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dental de Vorbire, în Mod de Rugăciune nu este Umilire de Sine, ci 
Transcendere de Sine Fiu în Recunoștinţa Tatălui. Logosul este 
Limbajul-Rugăciunea Fiului față de Tatăl Dumnezeu. Rugăciunea 
este în Arhetipul Cuvântului însuși, care înseamnă Repausul Vor- 
birii, ce nu înseamnă Oprirea Vorbirii, ci Concretizarea Vorbirii în 
Răspuns, Totul ce nu mai are nevoie de Mișcare fiind Transfigura- 
rea Mișcării. Rugăciunea este Transfigurarea Vorbirii Sacre, de 
aceea Rugăciunea este Vorbirea în Icoană. Vorbirea în Mod de 
Rugăciune este Icoana. În Icoană Dumnezeu este Sacrul și Creaţia 
este Fiul în Răspuns de Rugăciune. În Icoană este deja ca esență 
Prezența Rugăciunii, încât în faţa Icoanei te Rogi normal ca Îm- 
părtășire din Icoană. Icoana în sens Mistic este Potir de Rugăciune 
în Faţa căreia dacă te Rogi, te Împărtășeşti de Împărtășania ce 
este în Icoană în modul cel mai real. Icoana nu este doar Simbol al 
Impărtășirii, ci și Impărtășire pe care o poţi avea direct prin Pro- 
pria ta Stare de Rugăciune. Icoana este Rugăciune în Rugăciune, 
Potir cu Impărtășirea Rugăciunii Hristice. Icoana de Suflet este 
Cuvântul în Duhul-Gestul Rugăciunii. 

Icoana Trupească este Totodată Chip în Gestul Rugăciunii. 
Rugăciunea este Spirit-Vorbire în Unire cu Duhul Gestul Sacru al 
Vorbirii. Rugăciunea este Vorbire Înduhovnicească. Icoana este 
Rugăciunea Plină de Duh Sfânt, de Gest Sfânt. Icoana și Rugăciu- 
nea este Repausul în Gestul Sf. Duh, ce face Icoana Trupească 
Prezentă de Dumnezeu şi Prezentă de Vorbire cu Dumnezeu. 

Mistica Isihastă este Odihna Icoanei Trupești în Icoana Hristică 
de Suflet care este Cuvânt în Rugăciune. În Icoana de Trup se 
Odihnește Icoana de Suflet și în Icoana-Cuvântul de Suflet se 
Odihneşte Icoana de Trup. De aceea în Isihasm nu se poate desfi- 
inta Icoana de Trup, că Icoana de Trup este Icoana Învierii Hristi- 
ce care Readuce Viaţa Veșnică și Nemuritoare și Icoanei de Trup. 
Prin Învierea Lui Hristos se Înveșniceşte şi Icoana de Trup, care se 
face Odihna Icoanei de Suflet. Icoana de Trup este Curăţită de 
Masca Idolului Căderii, și prin Hristificare se face Înviere Yesnică, 
Icoană de Trup în Icoana de Suflet Hristificată. De aici Coers- 
tența nedespărtțită din Cultul Creştin a Icoanei Vizibile-Trupești cu 
Icoana Duh a Prezenţei Dumnezeieşti, ca Suflet în Trup Înviat, ca 
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Icoană Dublă Hristică, ce nu este doar Suflet, ci și Trup Biruitor al 
Morţii Căderii. Fără Trupul Înviat nu ar mai fi Mântuitorul. 
Mântuitorul Hristos Vine și Cu Icoana de Trup că este Hristos 
Cel Înviat şi cu Trupul. Refuzând Icoana de Trup, refuzăm chiar 
Învierea Trupească a Lui Hristos care nu mai este Hristos Biruito- 
rul Morţii și Restabilitorul Nemuririi de Rai. Moise interzice Icoana 
de Trup că nu Venise Hristos cu Învierea Trupului. Venind Hristos, 
se Readuce Icoana de Trup ca Mărturie a Învierii-Renașterii-Mân- 
tuirii Creaţiei din Distrugerea Căderii din Rai. În Mistica Isihastă, 
prin Icoana de Afară se Intră în Icoana din Lăuntru în Inimă, ce 
este Icoana de Suflet-Duh ca Rugăciune-Cuvânt în Gest Sacru. 
Icoana din Afară este Corp Înduhovnicit în Gest Sacru, tot ca 
Rugăciune și în Lăuntru este Suflet Îndumnezeit Icoana Hristică. 
Mistica Isihastă este Dublă Mistică Hristică de Suflet Mântuit și 
de Corp-Înviat, una fără alta fiind Incompletă și Nedesăvârșită. Isi- 
hasmul este Mistica Icoanei de Suflet și de Corp totodată și niciodată 
Vreuna în Lipsa Celeilalte. Isihasmul este Mistica-Dialogul între 
Icoane ce nu se Amestecă și nu se Despart niciodată, Chip de 
Dumnezeu și Chip de Creaţie Deodată și în Intrupare Reciprocă. 


XXIV 


— Neofit consideră Creatia tot ca Trinitate de Creaţie, în cores- 
pondenţă cu Trinitatea Dumnezeiască, ca Îngeri-Natură-Om. În- 
gerii sunt corespondenţa directă a Fiului-Spiritului-L.ogosului, ca 
Mintea Cerească. Natura este corespondenţă directă a Sf. 
Duh-Vieţii, ca Mişcarea Cosmică. Omul este Corespondenţa di- 
rectă a Chipului Tatălui, ca Mintea Pământească. Creaţia pornind 
prin Fiul-Logosul-Cuvântul, Chipurile de Creaţie merg în această 
ordine. 

Toată Creaţia se Face prin Întruparea Logosului în Fiinţa de 
Creaţie, a Limbajului Dumnezeiesc, care se Diversifică în Deschi- 
derea Întregii Treimi. Fiul-Logosul în Intoarcere-Răspuns către 
Tatăl Dumnezeu, Vine cu Prinosul Mulţumirii-Rugăciunii Dumne- 
zeieşti-Dăruirii-lubirii şi cu Ceva Propriu de Naștere, cu Creaţia ce 
este însă Chipul Întregii Treimi. Tatăl Dumnezeu este Originea 
Dumnezeirii Treimii. Fiul Dumnezeu este Originea Creaţiei. Din 
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Răspunsul Fiului ca Redăruire-Mulţumire către Tatăl se Naste 
Creația. De aceea Creaţia începe prin Fiul-Cuvântul, cum zice 
Evanghelia. Dar Fiul care este Totalitatea Tatălui Creează o 
Creaţie în Chipul Totalităţii Treimii Dumnezeiești. Prima dată î își 
Dăruiește Propriul Chip de Spirit, și așa Creează Chipurile de Spi- 
rite- Îngeri. Ca Răspuns faţă de Sf. Duh Creează apoi Chipul de 
Duh-Viaţă, ca Natură. Și apoi Chipul de Tatăl ca Chip de Om ce 
este Încununarea Creaţiei după cum Tatăl este Încununarea-Tota- 
litatea și Unitatea Dumnezeirii-Deofiinţa. Dar Creaţia nu este fără 
Conlucrarea Tatălui și a Sf. Duh, Creaţia fiind de fapt Creaţia În- 
tregii Treimi Dumnezeiești. Fiul Concepe Creaţia, de aceea El este 
Iniţiatorul, Sf. Duh o pune în Mișcare, iar Tatăl îi Dă Realitate 
Obiectivă, că doar Tatăl este Originea Existentei. Așa Creaţia este 
opera Întregii Treimi în Mod Egal și Conlucrativ. Neofit în Relata- 
rea sa despre mistica Isihastă încearcă o Descifrare chiar Cosmo- 
logică; ca unul care se confruntă cu diferite sisteme filosofice a 
vrut să plaseze Isihasmul într-un context general de Cunoașştere. 
Neofit face o Delimitare ca Dihotomie Cosmos Energetic şi Cos- 
mos Fiinţial-Spiritual. 

În primul rând, noi credem că este Cosmosul Energetic al 
Creaţiei. Unde este Fiinţa-Sufletul Acestui Cosmos Energetic ?... 
După Căderea din Rai această Fiinţă-Suflet de Dumnezeu se con- 
fundă cu Fiinţa-Sufletul de Creaţie. Aşa Panteiștii cred că Fi- 
ința-Sufletul Cosmosului este doar Dumnezeu și în rest este totul 
doar Manifestare de Dumnezeu Unica Fiinţă-Suflet. Creștinismul 
Vine cu Redescoperirea că și Creaţia are O Fiinţă Suflet Propriu 
ce nu se Confundă cu Fiinţa-Sufletul Dumnezeiesc. De aici por- 
nește Mistica Isihastă. În viziunea Creştină este Dihotomie Su- 
flet-Fiinţă de Creaţie și Corp-Energii de Creaţie. lată că de fapt 
sunt Două Universuri Cosmos, Unul Spiritual și Unul Energetic 
Corporal de Creaţie ca Transpunerea-Traducere în Creaţie a Ar- 
hetipului Fiinţa de Dumnezeu şi Energii Har, Energiile Necreate 
ale Mișcărilor Viului Fiinţei Absolute Dumnezeiești. Spaţiul în Sine 
nu este Un Gol în care este și Dumnezeu, ci Spaţiul este Însuși 
Dumnezeu în care este Dumnezeu și Creaţia. Spaţiul este Interio- 
rul Lui Dumnezeu pentru Creaţie, nu Exteriorul Absolut în care 
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este Însuşi Dumnezeu. Spaţiul este Deschiderea Dumnezeirii Ab- 
solute în Ea însăși. Nu există Spaţiu Exterior, că Spaţiul ar fi Un 
Egal Absolut și Coexistent cu Dumnezeu, ceea ce nu este Logic, 
Două Absoluturi nefiind Posibil să fie, iar dacă sunt, nu pot fi de- 
cât Contrarii, ce ar însemna că Nu mai există Un Absolut Perfect, 
Ci unul Polarizat imperfect de totodată Perfecţiune și negativul ei 
Imperfecţiune. Spaţiul nu există, că atunci ar fi doar Golul Absolut 
în care apoi apare Plinul ce nu mai poate fi de fapt un absolut, fi- 
ind în absolutul Spaţiului-Golului. Ca Metafizică în Creştinism nu 
există Spaţiu Gol, ci doar Spaţiu Dumnezeu. Dumnezeu este doar 
în Spaţiul Propriu, iar Creaţia este în Dublu Spaţiu, mai întâi în 
Spaţiul Dumnezeiesc și apoi în Spaţiul Propriu ca Fiinţă-Suflet 
Propriu cu Energii de Mișcare a Fiinţei Proprii. În Mistica Isihastă 
se vorbeşte despre Universul Absolut Dumnezeiesc, ce este Dum- 
nezeu Însuși și despre Universul de Creaţie ce este în Universul 
Plin Dumnezeiesc. Dumnezeu nu are în ce leşi din Sine Însuși, de- 
cât în Creaţie, iar Creaţia are dublă leşire, o dată în Dumnezeu ca 
Spaţiu Transcendental și încă o dată ca Spaţiu Golit de Dumne- 
zeu, care, neputând să fie, este o Iluzie pe care o ia drept suport 
Căderea Creaţiei din Perfectiunea Lui Dumnezeu. Această abs- 
tractie de Golirea Lui Dumnezeu de Dumnezeu ca să rămână Un 
Spaţiu Gol o face prima dată Diavolul Mincinosul, ce se Au- 
to-Amăgeşte că poate leşi din Dumnezeu. De aceea Căderea în- 
seamnă Orbire, că nu mai Vezi Spaţiul ce este Însuşi Dumnezeu, 
ci Rămâi doar tu Interiorul care Compensează leșirea în Spaţiu cu 
Un Dumnezeu Fantomatic de Închipuire, care nu este Adevăratul 
Dumnezeu. De aici Auto-Divinizarea, Arnestecarea până la Identi- 
ficare a Ființei de Creatie cu Fiinţa-Spaţiul Plin Dumnezeiesc. Fru- 
mos zice Neofit, că Dumnezeu lese din Sine Însuşi în Creaţie și 
Creaţia lese din Sine Însuși doar în Dumnezeu, ca Îndumnezeire, 
altfel cade în Orbire-Demonism Ucidere de Dumnezeu. Se vorbește 
de o Interzicere pusă Creaţiei, de a nu Cunoaşte Binele și Răul, ca 
Moarte. Dumnezeu nu Interzice Cunoașterea cum vor unii să 
creadă, ci avertizează Creaţia să nu facă Experienţa Anti-Cunoaș- 
terii deja Inventată de Diavolul Îngerul Căzut, experiența unei Cu- 
noașteri lluzive Mincinoase care nu poate fi, dar care aduce Au- 
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to-Orbire, tocmai Pierderea Cunoaşterii. Căderea este Omorâre 
de Cunoaştere-Conștiinţă, nu Îmbogăţire de Conştiinţă. Ca să cazi 
trebuie întâi să Omori pe Dumnezeu ca să fie Un Spaţiu Gol în 
care tu Visezi Un Dumnezeu Prefăcut de o Închipuire anormală 
Conștiinței totale ce este Vedere Directă, nu Reconstituire pe Întu- 
neric. Binele şi Răul este Neputinţa Căderii de a Omori Conştiinta 
Dumnezeiască ce după fiecare Omorâre Înviază, de unde veşnica 
Ură a Răului împotriva Binelui care, deși se lasă aparent Omorât, 
Inviază parcă și mai Bine de fiecare dată. Dumnezeu nu Interzice 
Cunoașterea, ci Necunoaşterea, Iluzia Minciuna Necunoașterii-O- 
morârii Conștiinţei Absolute Chip Iubire de Dumnezeu. Dumnezeu 
Interzice Ura-Inconştienţa, nu lubirea-Conştiinţa-Cunoașterea. 

Diavolul este tocmai Întunericul-Necunoașterea, Dumnezeu ne 
Creează în Cunoaștere totală și Creaţia Căzută o Refuză în schim- 
bul Unei Necunoașteri în care Visează Cunoașterea. 

Dumnezeu nu ne interzice Cunoaşterea Sa Dumnezeieas- 
că-Luminoasă, ci Anti-Cunoașterea-Întunericul-lluzia-Anti-lubirea, 
ce nu mai este Libertate, ci Închisoare-Patimă-Conflict. Iubi- 
rea-Cunoașterea Dumnezeiască este adevărata Libertate, nu 
Ura-Uciderea ce este Auto-Încătușare cu Lanturile Distrugerii-În- 
răirii. Doar Iubirea și Lumina sunt Libere, pe când Ura şi Patima 
sunt veșnică Robire de Sine, Posedare de Sine. Diavolul minte că 
Dumnezeu Cunoaşte Răul, că Dumnezeu nu poate fi Anti-Dumne- 
zeu. Închipuirea Diavolului este Începutul Minciunii şi Posedă- 
rii-Robirii de Fantomele Anti-Cunoașterii de Cădere. Închipuirea 
cu Ura începe procesul Inventării unui Limbaj Contrar, ce se para- 
zitează pe Limbajul în sine Negativizându-l. Şi Creaţia are doar 
Conștient Absolut Libertate în Perfecţiune. Diavolul Inventează o 
Libertate în Imperfecțiune, ce înseamnă Ucidere de Perfecţiune 
de Dumnezeu. Libertatea în Imperfecțiune este Uciderea Ura - 
este chiar Inversul Libertăţii, este tocmai Robirea. Să fii Liber de 
a-ți alege Robirea-Uciderea-Imperfecțiunea este o Libertate Dră- 
cească. Diavolul Rupe Libertatea de Realitate şi o face Principiu în 
sine, ce poate fi și Negativă astfel. Cine își alege Libertatea în Im- . 
perfecțiune se Auto-Robește Durerii-Morţii. Dumnezeu Interzice 
în Rai Omului tocmai Moartea-Durerea-Uciderea-Imperfecțiu- 
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nea-Anti-Cunoașterea. Noi Creaţia suntem Un Univers-Cosmos 
Dublu, Univers de Suflete Create şi un Univers-Cosmos-Energetic 
şi Aceste Universuri de Creaţie sunt în Universul Absolut de Dum- 
nezeu Fiinţă-Persoane Treimice și Universul Haric de Energii Ne- 
create. Aşa Realitatea este o Întrepătrundere de Uhniversuri Para- 
lele-Coexistente-Întrepătrunse, find doar Un Singur Spaţiu, Fiinţa 
Absolută Dumnezeiască. Noi suntem Liberi doar în Infinitul Dum- 
nezeiesc şi Dumnezeu fiind Infinit, şi noi Creaţia suntem 
Infinit, în Coexistenţă Infinită. Iluzia de a leși din Dumnezeu Abso- 
lut este doar Uciderea de Dumnezeu ce nu mai înseamnă Libertate 
în Perfecţiune, ci în Imperfecţiune, care neputând Fi ca Realitate 
în Sine alături de Perfecţiune, se face Un Veșnic Chin-lad al Robirii 
Urii-Patimii de Auto-Ucidere. Libertatea Drăcească este Sinuciderea. 
Nu există decât Două Libertăţi, a Vietii-Cunoașterii Perfecţiunii și 
a Morţii Omorârii Perfecţiunii-Sinuciderea ladul Veşnic. Viaţa nu 
poate Muri și Ura împotriva Vieţii este Anti-Libertate, Închipuită 
Libertate Drăcească. În viziunea Creștină, Fondul Creaţiei nu este 
Cosmosul-Universul Energetic doar, ci Dublu Univers de Suflete și 
de energii. Dumnezeu nu Creează Un Univers Energetic pe care 
apoi îl Populează cu Suflete-Spirite și alte Fiinţe. Dumnezeu fiind 
El Însuşi mai întâi Fiinţă-Persoane și apoi Har-Energii, Creează în 
mod normal întâi Ființa de Creaţie, apoi Energiile. Dumnezeu 
Creează întâi Cerul Lumea Spiritelor Chipul de Suflet şi apoi Pă- 
mântul Lumea Energiilor. Toată Creaţia este întâi Creată în 
Conştiinţa Sa Dumnezeiască, în Gândirea Sa Infinită, unde sun- 
tem Scriși ca Nume, unde Devenim Memorii-Pomeniri Veșnice în 
însăși Conștiința Dumnezeiască. În Aceste Memorii-Nume-Scân- 
tei de Limbaj este așa-zisa Preexistenţă a Sufletelor despre care 
vorbesc unele metafizici. Creaţia este Toată în Conștiinţa Absolută 
și apoi când Vrea Dumezeu în Timp se Naște-Creează din Sine, 
devenind Noi Creaţii alături și Întrepătrunse cu Celelalte dinaintea 
noastră Create. Dumnezeu Creează Veşnic și Universul Creaţiei 
este în Veşnică Umplere de Creaţii-Suflete Noi din Revărsarea Me- 
moriilor Conștiinţei Absolute în care este toată Creaţia în Veșnică 
Creaţie. Ca Mistică Isihastă trebuie o descifrare în acest Complex 
de Universuri Unele în Altele fără Amestecare şi fără Despărțire. 
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Noi Preexistăm în Memoriile Conştiinţei Dumnezeiești şi Aceste 
Scântei-Nume sunt Arhetipurile Creaţiei de Suflete neîncetat Adu- 
se la Existenţă ca Veșnică Umplere de Creaţie. Scânteia-Memoria 
de Dumnezeu nu se Întrupează în Materie că ar fi Panteism, ci se 
Intrupează în Creaţie de Suflet de Creaţie, ca Fiinţă de Creaţie, 
care Acest Suflet apoi se Întrepătrunde cu Universul Energetic 
Corporal. Împletirea de Scânteie de Dumnezeu cu Suflet-Fiinţă 
Reală de Creaţie este propriu-zis Sufletul Nostru, care apoi la și 
Un Corp Energetic o dată ca Produs al său Fiinţial şi încă o dată 
ca Întrepătrundere Energetică în Universul general de Creaţie. 
Sufletul meu nu este doar Scânteie de Dumnezeu, că este pan- 
teism, ci este Împletire de Scânteie-Arhetip-Chip Dumnezeiesc cu 
o Reală Creaţie de Suflet de Creaţie. 

Eu sunt Preexistent în Această Scânteie-Arhetip, dar ca Suflet 
propriu-zis sunt când Dumnezeu mă Creează ca Suflet Real pe 
baza Acestui Arhetip-Chip. Acest Suflet care are în El Chipul Lui 
Dumnezeu se Întrupează apoi în Materia Corporală a Unei 
Nașteri din Părinţi Corporali. Ca Acest Suflet Creat la o anumită 
Dată se Întrupează în Cosmosul Universului de Creaţie. În Univer- 
sul Creaţiei sunt Suflete Create ca Îngeri, Duhuri-Viaţă Create ca 
Natură și Suflete Create ca Oameni. Aceasta este Trinitatea 
Fiinţială de Creaţie în Înrudire-Deofiinţă de Creaţie, dar prin 
Creaţia Directă pe care o Face doar Dumnezeu Noi nu Evo- 
luăm-Devenim din Cosmos, ci ne Naștem Direct din Dumnezeu și 
Ne Întrupăm ca Suflete în Cosmosul de Creaţie deja Evoluaţi, 
încât nu Facem Școala Evoluţiei în Cosmos, Ci Facem Trăirea 
Vieţii Depline ca Participare de Convieţuire în Comuniunea de 
Creaţie după Chipul și Asemănarea Vieţii Dumnezeiești Treimice 
Absolute. Dumnezeu nu ne Creează Suflete Inconștiente ce tre- 
buie să Creștem în Devenire și Câștigare de Conștiinţă, care ar fi 
o Creaţie nedemnă de Sine ca Dumnezeu Conștiinţă Absolută, ci 
ne Creează cu Perfectă Conștiinţă ca prin Această Conştiinţă să 
Participăm la Comuniunea de Conștiinţe, începând de la Dumne- 
zeu Însuși până la Întreaga Creaţie. Noi nu avem Destin de Trezi- 
rea Conștiinţei, ci de Participarea Conștiinţei la Comuniunea de 
Conștiinţe. Căderea ne Adaugă Inconștienţa și datorită Căderii 
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trebuie să facem Ocolișul Reîntregirii Conştiinţei, ca de abia apoi 
să Intrăm în mersul normal de Rai, pierdut. Conștiinţa este 
Viaţa-Dumnezeu şi Inconştienţa este Moartea-ladul Diavolul. Noi 
ne naștem după Cădere în Această Dualitate contrară. De aici 
Destinul nostru Hristic de a fi Noi Mântuitori ai Noștri în Măsura 
Mântuirii-Purificării Păcatelor Părinților de Creaţie și totodată a 
Purificării Întregului Univers de Creaţie. Eu de mă Mântuiesc, Pu- 
rific Neamul Meu de Părinţi, Purific Natura-Locul unde mă Nasc și 
Purific o fărâmă de Cosmos. Toată Creaţia este Întrepătrundere 
de toate Mişcările de Creaţie. Mișcarea Mea se Întrepătrunde cu o 
Mișcare în Natură, cu o Mișcare în Lumea Îngerilor şi cu o Mișcare 
în Dumnezeu Însuși. Acesta este Comuniunea Participativă Uni- 
versală până la Absolut. 

Aceasta este Mistica de fapt. Comuniunea Necontrară este 
Perfectiunea. Comuniunea Contrară este Imperfecțiunea-Moar- 
tea-ladul-Veşnica Sinucidere. Nu există Imperfecţiune decât în 
măsura în care ne Omorâm Perfecţiunea ce este Esenţa Fiinţei 
Noastre. De aceea este Păcat că ne Auto-Omorâm și Omorâm pe 
Dumnezeu Chipul Dumnezeiesc din Noi. Şi Dumnezeu neputând 
fi Omorât și noi neputând Muri, Trăim Un Coșmar al Uciderii ce 
este ladul, Moarte în Viaţă Veșnică Auto-Maltratată. Neofit în- 
cearcă o astfel de descifrare în tot complexul Realităţii. Noi suntem 
Diversitate de Creaţie în măsura Diversităţii Limbajului-L ogosului 
Dumnezeiesc ce ne Creează pe Arhetipurile Cuvintelor Lui. Aces- 
te Scântei de Limbaj-Cuvintele Veșnice sunt Talanţii din Evanghe- 
lie. Această Scânteie-Talant trebuie să o Înmulţim Noi în Viaţa 
Noastră, ca Roadă în Plus pe Chipul Arhetipului Dăruit de Dum- 
nezeu. Acești Talanţi sunt Darurile-Talanţii pe care îi avem din 
Naștere şi mai ales în Urma Botezului Creștin. Prin Botez Căpă- 
tăm Potenta de Lucrare a Darurilor Scânteii de Dumezeu din Su- 
fletul Nostru Creat. Sunt Unii Aleşi-Sfinţi ce se Nasc cu Daruri în 
Plus, care au nu Doi sau Un Talant, ci Cinci, ca Lucrare deosebită 
în Creaţie. 
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XXV 


Noi după Căderea din Rai Uităm de Universul Sufletesc și ne 
considerăm doar Un Univers Energetic ce tindem spre Un Univers 
Sufletesc-Spiritual. Noi trebuie să înțelegem că trebuie mai întâi să 
ne Refacem Integralitatea Suflet-Energii-Corp și apoi să facem 
adevărata Spiritualitate care este Unirea cu Dumnezeu, prin Hris- 
tos. Noi cei după Cădere credem astfel Mistica Transcenderea 
Energeticului în Spiritual, nu Unirea Spirituală de Creaţie cu Dum- 
nezeu Creatorul. Sufletul Orbit cade în Umbră și mintea Energetică 
se face toată Vederea noastră, zisă Spirituală. Dar Mintea se dove- 
dește un Fals Spiritual, de unde Transcenderea Mintii ca Spiritual 
Mistic. Neofit insistă mult pe deosebirea dintre Conștiinţa pură de 
Suflet și Mintea-Raţiunea Energetică Corp ce este Ecou-Prelungi- 
re de Mișcare de Conștiinţă de Suflet. Mintea este Harul Conști- 
inţei, nu însăși Conștiinţa. Așa Mistica Isihastă are Două Transcen- 
deri, Una a Minţii în Sufletul Conștiinţă și apoi a Sufletului în 
Dumnezeire. Nu Mintea se Întâlnește cu Dumnezeu, ci Entitatea 
de Suflet Creat Chip de Creaţie al Lui Dumnezeu. Misticile ne- 
creștine consideră Mistica Transcenderii Minţii în Suflet ca însăși 
Transcenderea în Dumnezeu a Creaţiei. Aici se încurcă majorita- 
tea. Misticile Panteiste consideră Sufletul Creaţiei ca însuși Dum- 
nezeu şi așa Transcenderea Mintii de Creaţie în Suflet este totuna 
cu Transcenderea în Dumnezeu. Specificul Misticii Isihaste este 
aici. Sufletul de Creaţie este Suflet Creat, dar nu Același Suflet cu 
Dumnezeu. Noi după Cădere prin Despărțirea de Dumnezeu ni se 
Orbește și Sufletul nostru de Creaţie și aşa trebuie mai întâi 
Recăpătarea Vederii de Suflet, prin Ochii căruia apoi să putem 
Vedea pe Dumnezeu. 


82. 


Manuscrisul lui Neofit continuă cu niște sumare consemnări. 
— Doamne lisuse și Eu sunt o Glăsuire a Ta Creaţie 

Și doar Glăsuindu-te pe Tine sunt Eu, 

Că TU ești Creatorul Glăsuirii Mele. 


În Fiinţa mea de Creaţie este Chipul Glăsuirii Tale 
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Şi Glăsuirea mea este Laudă Ție, 
Că în ce fel aș putea Răspunde altfel ?... 


Creaţia este Podoaba de Creaţie a Grăirii Tale, 
Si Creaţia se face Imn adus acestei Grăiri 
Şi doar în Lauda Ta Creaţia este Asemănătoare ie. 


83. 


Isihasm lcoană-Taină Dublă 

În care Dumnezeu și Creaţia 

Se Întâlnesc direct în Faţă 

Prin Hristos Taina Amândurora. 


Isihasm, Odihnă Dincolo de Sine, 
Dialog în Absolut și Cina cea de Taină. 


XXVI 


Adam şi Eva sunt Arhetipuri Transcendentale, nu simpla duali- 
tate Eros. Eva se Naşte din Coasta lui Adam ca să Renască pe 
Adam în Copii de Creaţie. Eva-Mama Naște în Copii pe însuși 
Adam şi totodată pe Sine. De aici Chipul de Creaţie este Dublu, 
de Adam și Eva, Bărbat şi Femeie. Aceasta nu este Mistică 
Nupţială de Mire şi Mireasă, ci Mistică de Renaștere Reciprocă 
Transcendentală, ce este o lubire de Ordin Transcendental, nu de 
Desfătare proprie prin celălalt, ci prin Naşterea Celui de-Al trei- 
lea, Copilul Iubirea Amândurora. În viziunea Creștină, lubirea nu 
este Auto-Desfătare prin celălalt, ci este Renașterea Amândurora 
în Cel de-Al Treilea Copilul-Fiul. Taina Fiului Transcendental este 
Taina Odihnei Iubirii Transcendentale, ca Rod al lubirii-Dăruirii Re- 
ciproce. De aceea Mistica pur Creștină este prin Rodul-Fiul Hristos 
ca Cel De-Al Treilea dintre Dumnezeu și Creaţie. Domnul Hristos 
este şi Fiul Întreg al Dumnezeirii și al Creaţiei totodată, fără Ames- 
tecare-Întrepătrundere, ca lubire-Întâlnire-Împlinire, ca Iubire în 
Deschidere Transcendentală, nu în Auto- Închidere Auto-Desfăta- 
re. lubirea Creştină este Absolut Trinitară ce exclude total Desfrâul 
transcendental al unei Mistici-Uniri Duale-Nupţiale. De aici cele 
Două Icoane pure ale Misticii Creștine, Icoana Lui Hristos și Icoa- 
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na Maicii Domnului, Icoana de Dumnezeu şi Icoana de Creaţie, 
care se Unesc cu Icoana Absolută Dumnezeu Treime. Suportul 
Misticii Creștine este Maica Domnului în care se Săvârșește Misti- 
ca Euharistică Hristică. Maica Domnului nu este Mireasa Lui Hris- 
tos, ci Mama Sa de Fiu și al Creaţiei. Este un sens foarte adânc 
acesta. Maica Domnului Reprezintă Arhetipul Unic al Fiinţei de 
Creaţie care Întrupează pe Logosul Dumnezeiesc. De aceea zice 
Sf. Simeon Noul Teolog că Sufletul nostru ca Chip de Creaţie este 
Chip de Maica Domnului ce trebuie Asemenea să Nască pe Hris- 
tos Cel Interior-Propriu, ca Liturghie în Suflet propriu. Noi fiecare 
Personal și Individual avem cele Două Arhetipuri, de Hristos și de 
Maica Domnului, de Adam și Eva, dar nu ca Principiu Masculin și 
Feminin, de Divin și Energia Sa ca în Misticile Oculte. Nu se 
amestecă Fiinţa cu Energiile niciodată, energiile fiind Produsul 
Mișcărilor Fiinţei și doar datorită acestora Adam este Chipul Lui 
Dumnezeu-Scânteia-Arhetipul-Cuvântul din Logos, iar Eva este 
Chipul de Fiinţă de Creaţie și Împletirea dintre Aceste Două Chi- 
puri este Sufletul Integral de Creaţie. Creaţia nu este Energia Lui 
Dumnezeu, ci este Transpunerea-Traducerea Lui Dumnezeu într-o 
Nouă Fiinţă-Substanţă de Creaţie tot ca Întreagă Egală cu Dumne- 
zeu, dar în condiţie de Creaţie. Sufletul de Creaţie are Deofiinţa 
Chipului-Modelului de Cuvânt-L.ogos-Scânteie-Arhetip al Lui 
Dumnezeu Împletită cu Deoființa Chipului-Modelului-Arhetipului 
Fiinţei de Creaţie Creată Faptic. Scânteia de Cuvânt-Logos Cre- 
ează pe Arhetipul Ei Fiinţa de Creaţie ce Întrupează Această 
Scânteie Chip al Lui Dumnezeu. Fiinţa de Creaţie este Chipul de 
Creaţie de Maica Domnului ce Întrupează Pe Cuvântul-Logosul 
Dumnezeiesc. Așa Sufletul de Creaţie are Două Esenţe totodată 
neamestecate, Esenţă de Limbaj Logos-Scânteie de Dumuezeu și 
Esenţă pură de Creaţie ca Fiinţă Obiectivă-Substanţială de Creaţie 
Chip de Maica Domnului, Eva Transcendentală. De aceea Moise 
relatează Chipul Lui Adam ce are în Coasta Sa pe Eva. Eva-Chi- 
pul de Creaţie este Traducerea în Creaţie a Însăși Scânteii-Limba- 
jului Logos, după cum Eva este Traducerea Lui Adam în Afara lui 
Adam. Dar Eva nu este O Parte doar din Adam care trebuie să se 
Absoarbă-Întoarcă la Adam, ci este Egala lui Adam, ca Traduce- 
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rea Lui Adam Dincolo de Adam. Aşa Fiinţa de Creaţie Chip de 
Maica Domnului nu este O Parte din Dumnezeu, ci Întreg Dumne- 
zeu ca Traducere de Creaţie Dincolo de Dumnezeu. Orice Cu- 
vânt-Scânteie Logos este Întreg Chipul de Dumnezeu, că Fiinţa 
Dumnezeiască nu se Rupe-nu se Împarte, dar se poate Transpune 
în Moduri multiple de Transpunere, dar tot ca Întreg. Fiinţa de 
Creaţie este Fiinţă Întreagă ca și Fiinţa Lui Dumnezeu, ca Tradu- 
cere de Dumnezeu Întreg în Nouă Fiinţă de Creaţie. Eva este Om 
Întreg ca şi Adam, dar ca Traducere a lui Adam în Modalitate de 
Creaţie-Multiplicitate de Adam. O Repetare-lmitare doar de 
Adam nu este Transpunere-Traducere de Adam, ci o Iluzie. Doar 
într-o Transcendere Reală și Obiectivă Egală, dar nu Imitativă este 
Adevărata Renaștere de Adam. Eva îl face pe Adam Multitudine 
de Fii ai Lui Adam și totodată de Fii ai Evei. Aici este Măreţia lubi- 
rii, nu în Regăsire de Sine de frica Pierderii de Sine, ci în Trans- 
cenderea-Deschiderea de Sine Peste-Dincolo de Sine în Cel de-Al 
treilea, Fiul și al lui Adam și al Evei. 

Adam este Limbaj de Dumnezeu, Eva este Desfășurarea în 
Creaţie a Acestui Limbaj. În Adam este Potenta Limbajului, în Eva 
este Mișcarea-Memoria Limbajului. Adam este Conştiinţa Limba- 
jului, Eva este Memoria Limbajului și Fiul-Copilul este Regenera- 
rea Amândurora-Transcenderea. lubirea în viziunea Creștină este 
Deschidere-Dăruire și niciodată Egoism de Auto-Desfătare prin 
Celălalt. Desfătare este prin Transcenderea Amândurora în Din- 
colo Deschidere în Al treilea, Regenerarea Amândurora, fără 
Amestecare ci în Întrepătrundere. Eva nu se Unește cu Adam ca 
să se Absoarbă în Adam, ca Energia în Sursă, ci Eva Unește pe 
Adam cu Multiplicările lui Adam și îl face Deofiinţă cu toată 
Desfăşurarea lui Adam. Eva nu este Mireasa lui Adam în sensul 
Erotic, ci paradoxal Mama lui Adam cel Multiplicat în Fiii lui 
Adam. Creștinismul vine cu Revelația Treimii Dumnezeiești ce în- 
seamnă lubire în Multiplu, nu Auto-lubire-Singularitate. A Fi în- 
seamnă Convorbire, Dialog în Transcendere de Sine ce Produce 
Fiinţei Existenţă Concretă. De aceea Fiinţa este Triadă de Sine, 
Limbaj de Sine în Absolută Transcendere-Deschidere de Sine, 
este Persoană totodată. A Fi este Limbaj în Absolut. Conștiinţa 
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este Însuși Limbajul Absolut. Conștiinţa fără Limbaj în Sine nu 
este Fiinţă Substanţială, ci un Principiu ce Evoluează la Limbaj de 
Conştiință. Și Evoluția-Devenirea la Limbaj este Imperfecțiunea 
Conștiinţei, ce ar însemna că nu există o Conştiinţă Perfectă-Ab- 
solută, ci doar Una în Formare, ceea ce nu mai este după Logica 
Unicului Perfect Absolut. Așa Conștiinţa trebuie să fie totodată 
Limbaj Absolut, care nu Evoluează, ci se Transpune în Dialoguri 
Absolute în Deschidere Absolută de Limbaj. Dumnezeu este Con- 
știință-Limbaj în Sine deja în Plenitudine, ca Treime, și Creaţia 
este Această Transpunere-Traducere de Limbaj Dumnezeiesc în- 
tr-o Nouă Fiinţă-Conștiinţă-Limbaj de Creaţie. Creaţia nu este 
Evoluţia-Formarea de Limbaj Al Lui Dumnezeu, ci este Dialog în- 
tre Limbaje, de Dumnezeu și de Creaţie. Eva nu este Formarea de 
Limbaj al lui Adam, ci este Traducerea Lui Adam în Dialogul Fiu- 
lui. Eva nu se Întâlnește Real cu Adam, nu Dialoghează faptic cu 
Adam decât în Fiul-Copilul, care este Concretul Convorbirii 
Adam-Eva. Este foarte adâncă Această Mistică Arhetipală a Lim- 
bajului Transcendental. Dumnezeu este Limbaj Transcendental 
Absolut și Creaţia este Asemănătoare. Misticile sunt Limbaj 
Transcendental, nu Anihilare de Limbaj. Sunt Transcenderea Lim- 
bajului Propriu în Limbajul Celuilalt. Noi după Cădere Rămânem 
doar cu Limbajul Energetic de Minte şi trebuie să facem Transcen- 
derea Limbajului de Minte în Limbajul pur de Suflet şi cu Limbajul 
de Suflet apoi să facem Adevărata Transcendere de Creaţie în 
Limbajul-Convorbirea cu Dumnezeu Direct. l 
Rodul este Transcenderea Dialogului. În Rod este Sămânţa 
Limbajului ca desfășurare. Rodul este Cuvântul şi Cuvântul este 
Fiul-Logosul. Dar Cuvântul este Fiul Conștiinţei și Cuvântul Rege- 
nerează Conștiința. Cuvântul-Hristos Cel Întrupat Regenerează în 
Noi pe Dumnezeu și pe noi ne Regenerează în Dumnezeu. Mistica 
Isihastă de aceea nu se poate fără Hristos. Hristos Regenerează 
pe Dumnezeu în Noi cei Despărţiţi de Dumnezeu prin Păcatul 
Căderii și tot Hristos ne Regenerează pe Noi Creaţia Căzută în În- 
suși Dumnezeu, de unde Mistica Reîntâlnirii-Dialogului cu Dumne- 
zeu prin Rodul Transcendental reciproc, Hristos şi Dumnezeu şi 
Creaţie totodată fără Amestecare şi fără Despărţire. De aici şi Ro- 
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lul Maicii Domnului în Mistică. Maica Domnului este Arhetipul 
Creaţiei în Sine, ca Chipul Unic de Creaţie ce este Deofiinţa 
Creaţiei, după cum Tatăl Dumnezeu este Deofiinţa Treimii Dum- 
nezeiești. Mistica este între Creaţie și Dumnezeu Creatorul, între 
Maica Domnului şi Dumnezeu. Noi ca Fiinţă în Sine de Creaţie 
suntem Chip de Maica Domnului, nu de Femeie, ci de Feciorie. 
Maica Domnului trebuie purificată de orice urmă de Sex. Maica 
Domnului este Androginul Transcendental despre care vorbesc 
unele mistici, nu Adam. Chipul este Chipul de Scânteie de Dum- 
nezeu Dincolo de Creaţie. Eva este Fecioria-Androginul ce lese-se 
Naște din Scânteia Chip Adamic. Eva-Fecioria-Androginul se Îm- 
parte în Dualitate prin Copilul-Fiul pe care-l Naște. Adam este 
Sămânţa din care lese Pomul Eva Androginul-Fecioria şi Pomul 
Înflorind Renaşte Sămânţa pe Adam. Adam nu este Soţul Evei, ci 
Creatorul Evei, că din Coasta lui Adam lese Eva. Dar nu Adam se 
Dualizează, că nu Adam Naște Copii, ci Eva. Aşa Eva Pomul Se- 
minţei Adamice se Dualizează. Coasta lui Adam este Sămânța 
Bărbătească ce se Multiplică în Noi Pomi de Creaţie. 

Androginul este Dincolo de orice Sex, este Fecioria Transcenden- 
tală. Creaţia în Sine este Fecioria Transcendentală. Dumnezeu este 
în Sine Dumnezeirea Transcendentală. De aici corespondența, 
Fecioria ca Chip Dumnezeiesc. Dumnezeu Tatăl este Absoluta și 
Perfecta Dumnezeire. 

Maica Domnului este Absoluta și Perfecta Feciorie. În Creaţie 
Adam este Chipul Dumnezeirii ce Creează din Coasta-Limba- 
jul-Cuvântul Său pe Eva Chipul Fecioriei. Așa Eva Fecioara în 
Sine este Androginul. Despărțirea Androginului-Fecioriei se face 
în Copii ce sunt Chip de Feciorie. Căderea din Rai ne face să 
Uităm aceste Arhetipuri. Eva este Arhetip de Maica Domnului, 
Fecioria Transcendentală Esenţa Fiinţei a Creaţiei Integrale. Fe- 
cioria nu este Femeie, ci Arhetip de Mamă. Creaţia are şi Chip de 
Tată, şi Chip de Mamă, ca dovadă că este Împletire de Chip de 
Dumnezeu cu Chip de Creaţie. Adam este Mărturia Chipului Lui 
Dumnezeu. Eva lese din Adam ca dovadă că Originea Evei-Crea- 
tiei este în Dumnezeu. După Cădere Cele Două Arhetipuri de 
Tată-Dumnezeu și Mamă-Creaţie au o semnificație programată de 
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Sex. În Rai nu se punea problema Sexului, nici nu se considera o 
condiție, fiind în spatele Iubirii Transcendentale de Suflete. În Rai 
întâi se Vedeau direct Sufletele ca Realităţi în Sine și apoi Corpul 
ca energii de Veșmântaţie-Podoabă. După Cădere Veșmân- 
tul-Corpul se face Realitatea de bază, confundând Persoana cu 
propriile Veșminte-Haine. Beatitudinea de lubire Transcendentală 
dintre Suflete era în Rai așa de Copleșitoare încât Sexul Energetic 
era un Ecou nebăgat în seamă care se absorbea în Iubirea de Su- 
flete. Adam nu este Androginul, că este Tatăl-Originea Evei. 
Adam nu este Soţul Evei, ci Dumnezeul Evei. Căderea Şterge Chi- 
pul de-o Însoţitoare a lui Adam. Creaţia este Egală cu Dumnezeu 
Creatorul pentru că Dumnezeu se Dăruiește Total Creaţiei, dar 
niciodată nu se poate Confunda cu Creaţia, fiind Creatorul ei. 
Creaţia nu poate Uita niciodată de Creatorul ei. După Cădere toc- 
mai aceasta se încearcă, o Egalitate între Chipul Dumnezeiesc de 
Adam și Chipul de Creaţie Eva, dar fără Arhetipurile de Creator și 
Creaţie. Așa aceste Arhetipuri rămân ca Taină-Ceremonie-Căsă- 
torie, iar în rest se face Însoţire reciprocă și Sex. Unele Mistici 
chiar fac o analogie de Eros-Sex între Creaţie şi Dumnezeu. Este 
un amestec degradant între Căderea din Chipul Sfânt și Chipul 
Profan negativizat. Eva este Egala Lui Adam, dar fără să se Uite 
că Adam este Chip al Lui Dumnezeu și Eva este Chip al Creaţiei. 
Doar în Dialog Tainic de Convorbire dintre Adam și Eva, ca dintre 
Dumnezeu și Creaţie, se poate vorbi de o Mistică reală a Căsăto- 
riei. Dar nu Mistica Căsătoriei este Originea Misticii Dumne- 
zeu-Creaţie, ci Mistica Dumnezeu-Creaţie Arhetipală este Originea 
și Suportul Căsătoriei ca Prelungire în Comuniune de Familie de 
Creaţie. Ca Fiinţe Personal Individuale avem Toată Această Mis- 
tică Integrală de Convorbire Dumnezeu şi Creaţie. Scânteia de 
Dumnezeu este Chipul Adamic Dumnezeiesc şi Fiinta mea de 
Creaţie este Chipul de Eva Creaţie, care Împreună ca lubire 
Transcendentală trebuie să Nască pe Fiul Hristos, totodată Fiul 
Lui Dumnezeu și Fiul de Creaţie. De aceea Sf. Simeon Noul Teo- 
log spune Taina Sufletului nostru ca Taina Maicii Domnului care 
este în Noi, că asemenea Maicii Domnului doar Născând pe Hris- 
tos în Fiinţă Proprie ajungem la adevărata Mistică-Unire-Dialog cu 
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Dumnezeu. Din Fecioria Fiinţei Noastre se Naște Hristos Cel Real 
în Sufletul şi Corpul Nostru, ca Împărtășania în Potirul Personal al 
meu, în care Eu sunt Prescurea ce este Prefăcută prin Sf. Duh 
Dumnezeu în Trupul şi Sângele Hristic. 

Aceasta este Familia Personal-Transcendentală. Acest Arhetip 
şi cu Acest Arhetip se prelungește în Familia de Creaţie ca 
Adam-Eva-Copii. Noi pentru că suntem în Esenţă deja Familie 
avem Potenta de Familie Lărgită și Deschisă și Dincolo de Proprie 
si Personală Familie. Căderea ne Rupe Familia Fiinţială Personală 
şi de aici ne Rupe toate Deschiderile. Căderea este astfel Război 
împotriva Familiei, Răutate de Învrăjbirea Familiei, de unde Ura 
Distrugerea până la Moarte fărâmițarea Familiei, Întreruperea 
Dialogului Transcendental. 

Familie înseamnă Dialog Transcendental Egal și Transfigurativ 
Reciproc. Mistica lui Adam nu este de Unire-Plăcere cu Eva, ci de 
Deschiderea lui Adam în Concretul Copil. Fără Concretul-Copil Uni- 
rea dintre Adam și Eva este Desfrâu, Închidere-Autoplăcere-Egoism 
Transcendental. Iubirea Transcendentală care este Originea Orică- 
rei forme de lubire, este Deschiderea Transcendentală Dincolo de 
Proprie Plăcere în Dăruirea Celui de-Al-treilea Fiul Transcenden- 
tal. De aici Mistica Isihastă Creștină prin Hristos Fiul Transcen- 
dental în care este totodată Deschiderea lubirii Lui Dumnezeu în 
Creaţie şi totodată Deschiderea Creaţiei în Dumnezeu. Mistica lui 
Adam nu este Unirea-Autoplăcerea cu Eva, ci Deschiderea lui 
Adam prin Eva în Copil. Adam prin Eva se Coboară în Creaţie. 
Eva prin Adam se Ridică Dincolo de Creaţie Proprie, se face Co- 
pilul Dincolo și de Adam și de Eva. În Acest Dincolo-Copil-Fiu 
este Adevărata Întâlnire Neamestecată dintre Adam și Eva, care 
Rămâne în Persoane Individuale și totuși Unite în Copilul Amân- 
durora. Copilul este Unirea Amândurora, altfel Unirea este o Iu- 
zie de Auto-Plăcere. Ca Arhetip Adam Coboară Chipul de Dum- 
nezeu în Eva Chip de Creaţie, din Împletirea Cărora se Naște 
Taina totodată Dumnezeu și Creaţie ce este Copilul-Fiul Chipul 
Hristic de Creaţie. Fără Fiul Hristic nu este lubire Adevărată, ci 
falsă Iubire şi Iluzie-Desfrâu şi Pervertire. Adam este Preotul care îl 

Coboară Evei pe Dumnezeu în Creaţie şi Eva este Biserica ce 
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Naște Împărtășania- Întâlnirea lui Adam cu Dumnezeu. Eva-Biseri- 
ca îl Întâlnește pe Adam cu Dumnezeu, dar prin Fiul Hris- 
tic-Împărtășanie. De aici Corelaţia-analogia Misticii Sufletului cu 
Mistica Căsătoriei. În Suflet Scânteia de Dumnezeu Chipul Adamic 
se Uneste cu Fiinţa de Creaţie Personală ca să Nască Propriul Su- 
flet ce este Copilul-Fiul Hristic al Amândurora. Noi ca Mistică Tre- 
buie să ne Naștem Hristic propriul Suflet. Dumnezeu ne Creează Di- 
rect Suflet, Scânteie de Dumnezeu în Împletirea cu Fiinţă de 
Creaţie, dar Acest Suflet Copil de Creaţie Al Lui Dumnezeu Tre- 
buie să Crească Personal în lubire de Răspuns Personal faţă de 
Creator, încât Trebuie să Hristifice propriul Suflet, adică să Re- 
nască pe Dumnezeu din Fiinţa Sufletului Personal, ca Întâlnire 
Personală cu Dumnezeu. 

Scânteia de Dumnezeu din Sufletul nostru trebuie să o Facem 
Întrupare Personală de Hristos Personal Asemenea Maicii Dom- 
nului care Naște pe Hristos Cel Personal Totodată Dumnezeu și 
Creaţie. Această Mistică Personală este Arhetipul Misticii de Fa- 
milie de Comuniune de Persoane, ca Familie de Persoane ce are 
tot Arhetipul Treimii, Arhetipul Iubirii Dumnezeieşti Transcenden- 
tale. Căderea ne Rupe Ambele Mistici. Aşa noi trebuie mai întâi 
Personal să ne Refacem lubirea Transcendentală Personală, prin 
care să Restabilim și Iubirea de Familie de Persoane. De fapt ele 
trebuie să meargă Deodată, însă trebuie ca lubirea Transcenden- 
tală să aibă Un Pas Înainte ca să Menţină lubirea. Între Credincioși 
este o Familie Adevărată fără Negativizarea Căderii. De aceea o 
Familie între Credincioși este o Familie Sfântă, că are Baza deja a 
lubirii Transcendentale. Între Necredincioși este o Familie de 
Amestec între Sacru și Profan cu Predominări relative sau cu 
Pervertiri tot mai Profane până la ştergerea Sacrului, ca Desfrâu 
propriu Căderii. Mistica Isihastă are Idealul Îndumnezeirii Vieţii, tre- 
cerii directe în lubirea Transcendentală, Mistica în Sine. 

lubirea Transcendentală este Chip de lubire Dumnezeiască, 
Dăruire-Deschidere Dincolo de Propria Realitate. Dumnezeu prin 
Fiul Său Hristos se Coboară-lese Dincolo de Sine în Creaţie, se 
Odihnește în Creaţie, iar Creaţia ca lubirea Maicii Domnului tot 
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prin Hristos se Ridică Dincolo de Creaţie în Dumnezeire, ca În- 
dumnezeire, unde se Odihnește în Dumnezeu. 

Creaţia doar în Modalitate-Stare de Maica Domnului Feciorie 
Absolută se poate Îndumnezei, se face capabilă să Nască pe Hristos 
Cel Personal, totodată Dumnezeu și Creaţie. Se zice tradițional că 
Omenirea nu a putut Coborî pe Hristos în Creaţie ca Întrupare 
până nu s-a Născut o Eva cu Adevărat Maica Domnului Feciorie 
Absolută, capabilă de Întruparea Hristică. Se zice că și Îngerii și 
Natura au contribuit la aceasta. Toată Creaţia a Contribuit con- 
centrând toate Darurile Virtuţilor în Persoana Fecioarei Maria, 
Concentrând-Adunând Toate lubirile Lor într-o Maximă lubire faţă 
de Dumnezeu. Nimeni nu a Iubit atât de Intens pe Dumnezeu ca 
Fecioara Maria, care avea să se Facă Maica Domnului Noua Evă. 
În Fecioara Maria Toată Iubirea Îngerilor și a Naturii s-a Adunat 
cât şi toate lubirile Oamenilor și toate s-au făcut Imn de Iubire Ab- 
solută de Creaţie Aptă de Întruparea lubirii Absolute Dumneze- 
ieşti-Hristice. De aceea Maica Domnului Fecioara Maria este Icoana 
Îndumnezeirii şi a Îngerilor şi a Naturii și a Oamenilor. Dacă Dum- 
nezeu are pe Fiul-Hristos Icoana Sa Transcendentală, Creaţia are 
şi ea Icoana Maicii Domnului ca Icoană Pură de Creaţie Capabilă 
să se Facă Biserică de Coborâre A Lui Dumnezeu în Creaţie. Noi 
Creaţia ne Lăudăm în Faţa Lui Dumnezeu cu Maica Domnului pe 
care Însuşi Dumnezeu o Recunoaște ca Răspuns de lubire de Cre- 
atie faţă de Dumnezeu. Noi Creaţia prin Maica Domnului ne Pre- 
zentăm în Faţa Lui Dumnezeu, altfel nu este posibil după Cădere. 
Hristos este Unicul Mijlocitor între Creaţie și Dumnezeu, dar prin 
Maica Domnului, Domnul Hristos doar prin Biserica Maica Dom- 
nului Săvârșeşte Liturghia-Euharistia Întrupării în Creaţie. După 
Cădere Creaţia Refuză Unirea cu Dumnezeu, sau din cauza Perver- 
tirii nu mai este capabilă de ea. De aceea este Nevoie de O Repre- 
zentare a Creaţiei ce să Readucă spre Dumnezeu Creaţia. Doar 
Maica Domnului ca Chip Pur de Feciorie Absolută se poate Oferi 
Venirii Lui Hristos care să Aducă Reunirea Creaţiei cu Dumnezeu. 

Maica Domnului nu este Mijlocitoarea, ci este Oferitoarea 
Creaţiei de a Veni Mijlocitorul Dumnezeiesc Hristos. Creaţia de 
nu-L primeşte pe Hristos, nu se Hristifică. De a-eea noi prin Mai- 
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ca Domnului Biserica Vie Primim pe Mijlocitorul Hristos. Şi noi 
Personal trebuie să ne facem Asemenea Maicii Domnului ca 
Suflet Personal, prin Dialogul cu Maica Domnului să ne facem în- 
tâi Fiii Maicii Domnului ca Așa să putem deveni și noi Bisericuţe 
de Venirea Euharistiei Hristice care ne Reunește cu Dumnezeu. Și 
trebuie întâi să ne Recunoaștem ca Fii ai Maicii Domnului și doar 
ca Semn al Maicii Domnului ne facem Prescuri de Liturghie Hris- 
tică, de Întruparea Lui Hristos în Noi, de Îndumnezeire. Noi ca să 
Devenim Hristici trebuie mai întâi să Învătăm Limbajul Maicii 
Domnului, fără de care nu putem Dialoga cu Hristos. Maica Dom- 
nului este Mama noastră ce ne Crește spre Hristos și ne Învață 
primele Cuvinte Hristice de Recunoașterea Lui Hristos Dumne- 
zeu. Maica Domnului ne Ține de Mână până putem singuri să 
Mergem pe Calea Hristică. De aceea în Creştinism Urcarea 
Creaţiei spre Dumnezeu se face prin Maica Domnului, din Braţele 
Căreia ne Preia apoi Hristos ca Învățătorul propriu-zis spre Dum- 
nezeu. Maica Domnului ne renaşte Fiinţe de Creaţie Primitoare și 
Hristos ne Face Vase Pline de Dumnezeire. Maica Domnului ne 
Face Potire Sfinţite și Hristos ne Face Euharistie-Împărtășanie, în 
care este Totodată și Creaţia, și Dumnezeu neamestecat, dar În- 
trepătruns. Icoana Maicii Domnului este Icoana Trăirii Creştine, 
că fără Asemănarea cu Viaţa Sfinţită a Maicii Domnului noi nu 
putem Deveni Bisericuțe de Venirea Lui Hristos în Fiinţa noastră. 
Doar ca Fii ai Maicii Domnului ne putem Face Fraţi ai Lui Hristos 
apoi. Şi doar ca Fraţi ai Lui Hristos Redevenim Fii ai Lui Dumne- 
zeu. Neofit consideră Purificarea-Asceza Mistică în Isihasm ca Re- 
facerea în fiecare dintre Noi a Vieţii Maicii Domnului. Maica Dom- 
nului a Aspirat la cea mai pură Feciorie-Curăţire, la cea mai 
intensă Dragoste-Dăruire Lui Dumnezeu, la cea mai Curată Viaţă 
Virtuoasă și Dragoste pentru toate Făpturile. În această Școală-Bi- 
serică a Maicii Domnului Vine apoi Hristos Marele Învățător, ce 
ne Ridică în Dumnezeu. Noi trebuie să Ne Facem o astfel de Bise- 
ricuţă în care să Primim pe Hristos. Doar dacă suntem Fii de Mai- 
ca Domnului Hristos ne Recunoaște ca Fraţi reali ai Săi spre care 
Vine să-i Ducă la Dumnezeu. Trăirea şi Cultul Creștin fără Icoana 
Maicii Domnului nu pot ajunge la Recunoașterea Icoanei Hristice 


280 Părintele GHELASIE GHEORGHE 


şi nici la reala Euharistie Împărtășanie a Sfintelor Taine de pe Altar. 
Fără Maica Domnului nu este Hristos și lertarea Păcatelor. Viaţa 
Creştină este Viaţă de Dialog-Convorbire, de Împărtășire Faţă 
către Faţă, nu de amestec-absorbire. 


XXVII 


— Să continuăm cu orientarea spre Practica Isihastă, interveni 
fratele Vasile profesorul. În viziunea creștină este Treimea Perma- 
nentă. Isihasmul este după Neofit Rugăciune-Pocăinţă-Post (Purifica- 
re). Purificarea în sens Ascetic-Mistic înseamnă Post, întreruperea 
hrănirii din tot ce este rău și murdar. Noi prin Adausul Imper- 
fecţiunilor Căderii ne-am Despărţit de Dumnezeu și de propria 
noastră Esenţă Fiinţială. Trebuie să dăm la o parte aceste Adau- 
suri Oprind mai întâi Orice Adăugare. Hrana este o Adăugare 
după Consum, ca o compensare de ce am pierdut. lubirea este 
mai mult decât Hrană, este Viaţă. Ca Mistică „Fiinţa" este mai ni- 
merită decât Mâncarea-Hrana. Viul Fiinţează doar în Viu. Dumne- 
zeu este Viul Absolut, este Fiinţarea Absolută. Noi Creaţia suntem 
Un Viu Creat de Viul Dumnezeiesc și pe Modelul Său, dar Tradus 
în Model de Creaţie totodată. Noi Fiinţăm prin Ființa Dumneze- 
iască. Această Fiinţare Permanentă a Creaţiei în Dumnezeu este 
Hrănirea din Dumnezeu, fără de care pierdem însă și Viul propriu 
de Creaţie. Noi nu avem nevoie de niște Acumulări ca Hrană, ci 
trebuie să Dialogăm Fiinţial cu Fiinţa Creatoare. Orice Fiinţă când 
își Întrerupe Dialogul cu Altă Fiinţă se Auto-Desfiinţează. Conști- 
ința este Fiinţare în Dialog Permanent. De aceea Conştiinţa nu 
poate fi decât Triadică în Sine ca Limbaj deja de Sine, altfel nu ar 
Sti să Dialogheze cu Altă Conștiinţă. Fiinţa-Conştiinţa sunt astfel 
totodată Persoană Substanţială Spirituală, Entitate Monadi- 
că-Formă Transcendentală-Limbaj Transcendental. Conștiinţa în- 
seamnă Limbaj Transcendental, Originea Mișcării Transcendentale. 
Mai întâi este Limbajul şi apoi Mișcarea. Limbajul este Arhetipul 
Substantial, de aceea Spiritul este însăși Substanţa Transcendentală. 
Fiinţa înseamnă Conștiinţă-Limbaj Absolut. Conștiinţele niciodată 
nu se Amestecă, fiind Indestructibile, de unde Orice Conștiinţă 
este totodată Persoană, Mod Propriu de Conştiinţă. Conștiinţa fiind 
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Limbaj, Comunicarea Conştiinţei este Limbajul. Conștiinta fiind 
Persoană-Limbaj, are Un Duh de Conștiinţă ce este Mișcarea-Me- 
moria Conștiinţei şi are Un Spirit de Conştiinţă-Recunoaştere-Re- 
actualizarea Conștiinţei. De aceea Conștiinţa Persoană este Monadă 
Triadică de Sine, Chip-Conștiinţă, Faţă-Duh, Asemănare-Spirit. 
De aici Fiinţa Dumnezeiască este Trinitară și Limbaj Transcendental. 
Scriptura vine cu Revelația Limbajului Transcendental Dumnezeiesc. 
Mistica este Trăirea intensă și Vie a Limbajului Trinitar Transcen- 
dental. A Dialoga este a te Hrăni. A Dialoga este a Vieţui și a 
Fiinţa. Ca Mistică Hrana Vie este Dialogul lubirii-Conștiinţei 
Transcendentale. Vorbirea-Cuvântul este Substanta Conștiinţei. 
Dialogul-Vorbind te Hrănești Substanţial din Conștiinţa Celuilalt. 
Cuvântul este Substanţa Reală-Obiectivă Transcendentală care 
Hrănește Conștiința Sufletului. Noi după Cădere nu mai știm cum 
este Cuvântul Substanţial Transcendental, confundându-l cu Infor- 
matția abstractă. La nivel de Fiinţă-Suflet Cuvântul este tot așa de 
Substanţial ca și Oxigenul din aer fără de care murim biologic. Su- 
fletul Respiră Permanent Cuvântul-Oxigenul Fiinţial. Respirația și 
Bătaia Inimii este pe Arhetipul Dialogului Permanent al Cuvântu- 
lui Fiinţial de Suflet. Viul Fiinţial este Dialogul de Cuvinte-Vorbire 
în Conșştiinţa Fiinţei. Fără Acest Limbaj Viu Fiinţa nu ar fi Fiinţă, 
ci un Neant nedefinit ce nu știe de sine. Diavolul visează un astfel 
de Gol Fiinţial. Nu există Gol Fiinţial, ci doar Plin Fiinţial Absolut, 
ce este Deplinul Dialog-Conștiinţa Absolută. Fiinţa Personală 
Dumnezeu. Viul Fiinţei este Dialogul de Limbaj Fiinţial, de Cuvin- 
te-Fiinţiale ce se Transmit fără să se Piardă, ce Fiinţează în Per- 
manentă Fiinţare. 

Pe aceste Arhetipuri Transcendentale este Hrana-Împărtăşi- 
rea-Respiraţia Vieţii. Sufletul este Viu prin Dialogul lubirii-Conştiinţei, 
Respirația Sufletului Cuvântul Iubirii este Oxigenul Respiraţiei Su- 
fletului. Noi Creaţia ca Suflete suntem în Veșnică respiraţie de Cu- 
vânt-Vorbire Dumnezeiască, Oxigenul Dumnezeiesc, fără de care 
Murim-Orbim Sufletește. De aici Mistica Isihastă începe de la Res- 
piraţia Sufletului, ca Rugăciune-Vorbire cu Dumnezeu. Sufletul 
trebuie Permanent să Respire Vorbire Dumnezeiască, altfel nu are 
Viaţă Conștiinţă în el. De aceea Esenţa Vieţii este Vorbirea-Dialo- 
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gul de Limbaj, ce se face și în Energii-Corp Respirație și Hrană. 
Mişcarea este pe Arhetipul Vorbirii-Dialogul, având ca Mobil Cu- 
vântul, ce în Energii se face Informaţie-L ege-Raţionament. În Mistică 
Cuvântul este Arhetipul Raţiunii, Rațiunea fiind Ecoul-Prelungirea 
Vorbirii Cuvântului Dincolo de Conștiinţă-Vorbire. 

În viziunea Creştină Mișcarea nu este în Cerc-Închidere de 
Sine, ci este în Triunghi-Deschidere de Sine și Dincolo de Sine. 
Mişcarea nu este Necesitatea Raportării, ci Viul Deschiderii de 
Sine Dincolo de Sine. Fiinţa-Viul Absolut este deja Limbaj în Sine. 
Dialogul nu este Raportare de proprie Evidenţiere de Sine, ci este 
transmitere de Plin de Sine ca Dăruire de Sine. Iubirea este Dărui- 


rea fără Necesitate de a Reprimi Ceva. Când o lubire simte nevo- 


ia de a Primi Ceva nu mai este lubire Absolută. lubirea nu este 
Consum de Sine ce necesită Compensare de Sine, ci este Multipli- 
care de Sine-Regenerare de Viu Egal cu Sine. 

În Dăruirea Iubirii este Toată Iubirea, nu Părţi care să Rupă-Con- 
sume lubirea, de aceea Iubirea nu are ce Consuma, ci se Predă In- 
tegrală Rămânând Integrală atât în Sine, cât și încă o dată în 
Dăruirea Sa. Această Taină Transcendentală a Dialogului Iubirii 
Absolute este Taina Misticii. Dumnezeu lese din Sine Dincolo de 
Sine prin Creaţie. Dumnezeu nu are Spaţiu în care să lasă din 
Sine, El fiind Spaţiul Absolut Însuși. Dumnezeu Creează în Sine 
Spaţiul Creaţiei. Creaţia nu este într-un anume Spaţiu Gol, ci în 
Spaţiu Plin de Dumnezeu. Dumnezeu Creând, Creează Spaţiu. În 
Spaţiul Creaţie Dumnezeu lese Dincolo de Sine. Creaţia de ase- 
menea este o dată în Spaţiul Propriu de Creaţie şi încă o dată Din- 
colo de Sine în Spaţiu Duranezeul Creator. Şi totuși, şi Creaţia are 
o leşire Dincolo de Sine și de Dumnezeu, în Creaţia Unei Parti- 
cipări Proprii față de Dumnezeu Creatorul. Creaţia nu are unde 
leşi din Dumnezeu Spaţiul Absolut, Creaţia nu poate nici Crea Un 
Gol de Spatiu în Sine că îl Umple automat Dumnezeu. Așa, singu- 
ra posibilitate a Creaţiei de a Crea este Creaţia Unei Participări 
Creative faţă de Dumnezeu Creatorul. De aceea se zice că Noi 
suntem Creatorii Vieţii noastre ca Trăire. Nu ni se Impune Un 
Anume Fel de a Trăi, ci avem posibilități nesfârșite de Trăire-Răs- 
puns Creativ fată de tot ce ne înconjoară. Noi suntem Legaţi On- 
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tologic de Creator şi de Esenţa noastră de Creaţie, dar suntem Li- 
beri ca Răspuns Propriu față de Acest Context general. Persoana 
este Mod de Conștiinţă Propriu. Acest Propriu apoi Naște Multitudi- 
ne de Mișcări Proprii de Conştiinţă Personală față de Alte Persoane. 
Așa, Conştiinţa este Unică în Fond, dar în Moduri de Transpunere 
infinite, dar tot Conştiinţe Depline Egale și în Deo-Conştiinţă. Tai- 
na Participării Proprii ca Moduri Proprii de Răspuns-Recunoaște- 
re este Taina Conștiinţei Transcendentale Absolute. Participarea 
Creaţiei este astfel o dată Firească, după Firea de Creaţie de 
Naștere-Moştenire-Dăruire. Şi mai este încă o Participare Su- 
pra-Firească, de Răspuns-Recunoștinţă Personală ce Face Firea 
să se Depășească pe Sine la o Creaţie de Fire Transcendentală. 
Dacă Firea ar Răspunde doar după Firea Sa, nu ar fi de fapt 
Răspuns Personal, ci un Răspuns Mecanic Imprimat ce se deru- 
lează automat. Firea Vie Conștientă nu Răspunde Automat-Mecanic, 
ci totodată cu Răspuns Creativ de Creaţie Nouă, de Transpunere 
Nouă, nu doar ca Simplă Actualizare Imitativă-Repetativă. 
Răspunsul Viului este o reactualizare în Veşnică Creaţie de Răs- 
punsuri Noi, Supra-Fiinţiale. 

Aici este Măreţia Viului, Culoarea-Mireasma-Corolarul Trans- 
cendental Supra-Firesc. Viaţa noastră este Propriul Nostru 
Răspuns-Participare. Noi Răspundem după Fire, dar și după Su- 
pra-Firea Deschiderii Noastre Dincolo de Noi ce este Creaţia 
noastră proprie. Aici este așa-zisa Libertate. Noi nu putem fi de- 
cât Esenţa Noastră, dar putem fi Participare cu Esenţa noastră în 
Acord cu Esenţa noastră sau în Contrariu. De aici Auto-Maltrata- 
rea noastră în Cădere, ca o pretinsă Libertate de Participare Con- 
trară. Contrariu înseamnă Auto-Ucidere că nu există în Perfecţiune 
Contrariul. Contrariul noi îl Visăm și în măsura acestei închipuiri 
ne Acumulăm un Contrariu propriu. După Cădere Contrariile se 
Adaugă pregnant pe Fiinţele de Creaţie, încât noi suntem un 
Amestec Continuu de Bine și Rău. În ce măsură Alegem unul din- 
tre acestea avem o Participare Bună sau Rea. Participarea Su- 
pra-Firească Dincolo de Fire prin proprie Fire este dovada că şi 
Noi Creaţia suntem o Creaţie Vie şi Asemănătoare Lui Dumnezeu 
Creatorul. Libertatea de Participare este Semnul Divinului. Dar 
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trebuie înţeles că nu poate exista o Libertate de Participare Con- 
trară, care nu mai înseamnă Libertate, ci Sinucidere. Noi suntem 
Viaţa și Libertatea Vieţii este Firea și Supra-Firea-Deschiderea 
Vieţii. Moartea poate fi o Libertate ?... Viaţa cea veșnică nu poate 
Muri şi atunci Unde poţi Muri ?... Decât într-o Anti-Liberta- 
te-Anti-Viaţă ce este posibilă doar în Închipuire-lluzie. Această Ilu- 
zie a Anti-Libertăţii o Interzice Dumnezeu lui Adam în Rai, să nu 
cadă în Aiureala Diavolească a unei pretinse leşiri care este oribila 
Robie. Contrariu nu este Libertate, ci Robie. Libertate este Pro- 
prie Fire în Deschidere continuă de Fire infinită în Moduri Creati- 
ve de Aceeaşi Fire în Moduri de Participare Veșnic noi și diverse. 
Libertatea are Deschidere în ea însăși, nu într-o Anti-Libertate. 
Doar în Libertate ești Liber. Doar în Libertatea propriei Firi ești 
Deschis. O Distrugere de proprie Fire nu mai este Libertate că 
este Ucidere, Oprimarea Libertăţii. De aceea Libertatea Contrară 
începe cu Uciderea, cu însăşi Robia. Aici este Originea Dramei Li- 
bertății Contrare, întâi ca Auto-Ucidere și apoi extinderea Uciderii. 
Viaţa Trebuie să Creeze-Nască Viaţă, iar dacă Visează Moartea, 
este semn de Auto-Ucidere, începutul Robiei Diavolești până la Ia- 
dul său oribil al unei Morti Imposibile ce constituie cea mai mare 
Suferinţă. Cel ce Refuză Viaţa se Chinuie în Moarte. Moartea nu 
este Inexistenţă, ci Viată care se Auto-Chinuie, Anti-Viaţă. Ura și 
Uciderea sunt Funia și Cuţitul Morţii-Chinuirii. Viaţa este Bucuria 
Vieţii, iar Moartea este Chinuirea Anti-Vieţii. Cine își alege Robia 
Chinuirii ? Moartea începe cu Anti-lubirea. Când ai Ucis lubirea în 
tine, ai Înlocuit Viaţa cu Moartea-ladul. Când ai Iubire totală în 
tine, Moartea este o Iluzie ce se topește ca negura în faţa Luminii. 
De aceea după Cădere viaţa începe cu lubirea și Lupta Vieții îm- 
potriva Mortii se face doar prin Puterea Iubirii. Cu cât lubești mai 
mult cu atât ești mai Tare ca Moartea. Păcatul este Acceptarea 
Mortii Iubirii care aduce și Reala Moarte-Chinul Anti-lubirii. lubi- 
rea este Bucuria Vieţii și Moartea este Patima Distrugerii Vieţii. 
Bucuria este Firea-Virtutea-Binele-lubirea. Ura-Răutatea-Egoismul 
sunt Semnele Morţii. Mistica Isihastă începe cu'Reintegrarea în 
Viaţa Veșnică. Creaţia a Căzut prin Despărțirea de Dumnezeu, 
prin Ura față de El. Reîntoarcerea începe cu Revenirea la lubirea 
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de Dumnezeu. Rugăciunea Pocăinţei este Învierea lubirii din noi. 
Cel ce nu se Închină Iubirii nu poate Reintra în Iubire. Rugăciunea 
este Iubirea în Gestul Închinăciunii. Iubirea Pierdută se Reîntoarce 
la Iubire doar în Genunchi. lubirea care nu Îngenunche nu Trăieşte 
lubirea. lubirea este Vorbire Sacră, este însăși Rugăciunea-În- 
chinăciunea. Cine știe să se Închine știe să lubească. Închinăciu- 
nea-Smerenia este Firea Iubirii Nemuritoare. Viaţa Nemuritoare 
este Inchinăciune-Smerenie în lubire Absolută. Căderea Alungă 
Smerenia-Închinăciunea-Sacrul Iubirii. Așa Iubirea fără Închinăciu- 
ne-Smerenie cade în Ură-Ucidere-Moarte-Chinuire. Cine nu se 
Inchină şi nu se Smerește își preface propria Iubire Firească în Au- 
to-Maltratare-Ură. Ura este Auto-Maltratarea Iubirii Fireşti. 
Moartea este Auto-Maltratarea Vieţii fără Închinăciune-Smere- 
nie. Dumnezeu este Iubire în Închinăciune-Smerenie. În Gestul Sf. 
Duh Închinăciunea Smerenia este Chipul Însuși al Sf. Duh. Din 
Smerenia fiecăruia îi vezi Duhul și Îînduhovnicirea fiecăruia. Parti- 
ciparea Vieţii fără Duhul-Gestul Smereniei se face o Participare 
Negativă-Distructivă-Diabolică. Urcușul Isihast este Urcușul în Iu- 
birea Smerită și cu Închinăciune. Moartea aşa de tare s-a Lipit de 
Viaţa noastră încât s-a făcut un Amestec. Doar lubirea Smerită şi 
cu Inchinăciune topește Acest Amestec și Separă apoi Viaţa de 
Moarte, lubirea de Ură-Ucidere. Alegerea Grâului de Neghină se 
face de către lubirea Smerită în Focul Căreia se topește Neghina. 
Moartea nu mai poate sta în lubirea Smerită, în Gestul Sacru al 
Sf. Duh. După Cădere, Sufletul nostru a Orbit tocmai Pierzându-și 
Inchinăciunea-Smerenia Iubirii de Suflet. Recăpătarea Vederii de 
Suflet începe cu Recăpătarea Smereniei și Închinăciunii lubitoare. 
Rugăciunea este lubirea în Smerenie Sacră. Isihasmul începe cu 
Această lubire Sacră de Chipul Sf. Duh, Smerenia Absolută, 
Dumnezeiască. Iubirea este Dialog în Gest Sacru, în Închinăciune. 
De aceea Concretul Iubirii Sacre este Icoana. Cel ce nu Vede pe 
Celălalt Icoană în faţa căruia să se Închine-Smerească nu poate 
lubi în Gest Sacru. Doar Cel ce Preface toată Existenţa în Icoane 
poate lubi în Gest Sacru toată Existenţa. Căderea din Rai ne-a 
prefăcut din lcoane-Chipuri Sfinte în Măşti-ldoli-Falsuri. Vine 
Domnul Hristos şi Răstignește Idolul pe Cruce şi Chipul de Icoană 
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Înviază ca Iubire Sacră. Creștinismul este Religia Iubirii de Icoană, 
Iubirii de Gest Sacru. Taina Creștinismului este Taina lcoanei-lubi- 
rii Sacre. Fără Concretul Icoanei este o lubire Ambiguă, ce poate 
fi şi o simplă presupunere. Icoana este Rodul Iubirii Sacre. Dacă 
nu te Prefaci ca o Icoană Sfinţită înseamnă că nu a Rodit în tine 
Iubirea Sacră Hristică. În toată Creaţia Hristos Preface Euharistic 
Icoana Iubirii Dumnezeiești, ce este Îndumnezeirea în Sf. Duh 
Gestul Iubirii Absolute. Chip în Gest Sacru este Icoana. 


XXVIII 


- Esenţa Misticii Isihaste este Înduhovnicire-Îndumnezeire. 

— Fără Sf. Duh nu este Înduhovnicire și Îndumnezeire, afirmă 
Avva Isaia cu tărie. 

- Neofit în relatarea sa despre Isihasm a repetat cu insistenţă că 
esenţa Sufletului este Dialogul Fiinţial. Sufletul fiind și el Triadă-Per- 
soană, are deja Limbaj de Sine. Fiinţa-Sufletul ca Persoană este 
Chip Triadic, Conștiinţă-Duh (Pneuma)-Spirit (Logos creat), Conşti- 
ința fiind Eul-Subiectul Personal, Duhul fiind Mișcările-Memoriile 
de Eu și Spiritul de Suflet fiind Reconstituirea-Recunoaște- 
rea-Răspunsul Personal al Conștiinţei de Suflet. Și Sufletul nostru 
ca Chip de Dumnezeu este o Mini-Treime, are un Duh leșire-Purce- 
dere-Memorie de Sine și are un Spirit-Logos-Cuvinte de Conștiin- 
tă directă de Suflet. Sufletul nostru este O Entitate ce are Mişcare 
proprie și pură de Suflet tocmai datorită Configuraţiei sale Triadice. 

Misticile necreștine care văd Sufletul ca pe ceva mai mult Prin- 
cipial-Spiritual consideră Sufletul O Mișcare Transcendentală ce 
are Nevoie de Un Apanaj Material-Energetic ca să se poată 
Mişca-Manifesta. În Viziunea Creștină Dumnezeu fiind Treime, 
cum zice Sf. Atanasie cel Mare, are deja Viaţă și Mișcare Dumne- 
zeiască. Creaţia nu este o Necesitate de Mișcare Dumnezeiască, ci 
este O Operă a Viului Deplin Dumnezeiesc. Pe acest Arhetip și 
Neofit vede Sufletul nostru ca Viu Chip de Dumnezeu Treime 
Transpus în Realitate de Creaţie. Dumnezeu se Mișcă Prin Per- 
soanele Dumnezeiești şi încă o dată prin Energiile Necreate Hari- 
ce. Persoana-Spiritul în Sine Dumnezeiesc nu se Mișcă doar prin 
Energii, fără Energii neputându-se Mişca, ci se Mișcă prin Spirit 
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Direct, El însuși fiind Chip Triadic Totalitate de Treime. Neofit 
face o Deschidere și în Sufletul nostru după Icoana Treimii Reve- 
late de Scriptură și Sf. Părinţi Inspiraţi de Sf. Duh. Așa şi Sufletul 
nostru se Mișcă o dată ca Suflet direct, prin Eul-Duhul-Spiritul de 
Suflet și încă o dată prin Energiile de Suflet care sunt energiile 
Corporale. Mișcările directe de Suflet au acest Miracol de a Ema- 
na Energiile de Corp. Corpul nostru adevărat este din Energiile 
emanate-produse de Mișcările Sufletului nostru. Dar Corpul nos- 
tru mai este și Înrudire cu Energiile Harice, având O Sămânţă 
Energetică Harică Dăruită de Dumnezeu la Creaţia fiecăruia, mai 
are o Înrudire Energetică şi cu Natura, având O Sămânţă de Ma- 
terie în Corpul nostru, și încă mai mult se zice că avem încă o În- 
rudire cu Energiile Îngereşti, un fel de Energie mentală Luminoasă 
pe care o au doar Îngerii. 

Aşa noi Creaţia suntem în Integralitatea Întregii Creaţii, dar 
fără Amestecare. Sufletul nostru este Dincolo de Aceste Energii, 
dar în Întrepătrundere permanentă cu ele. Ce trebuie menţionat 
în Mistica Isihastă este că Sufletul este Baza Mişcării, din Aceasta 
Izvorând toate Mișcările. Sufletul este Chip Triadic, Conștiinţă-O- 
dihnă, Duh-Mișcare, Spirit-Repaus. De aici marea Importanță a 
Duhului în Mistică. Sufletul este în Esenţă Totalitate-Odih- 
nă-Conștiinţă ce are Totul în Ea, dar în Participare la Totul. Odihna 
nu este Nemișcare și nici Mișcare, ci Dincolo de ambele și Totali- 
tatea amândurora, Recepţionând și Mișcarea şi Nemișcarea, fără 
să lasă din Odihnă. Conștiinţa nu se Mișcă ea însăși, ci Duhul 
Conştiinţei și Spiritul Conștiinţei. Conștiinţa este astfel însăși 
Esenţa-Fiinţa în Sine, ce este Triadică în Sine Deodată. Conștiinţa 
este Deodată Eu-Duh-Spirit, Odihnă-Mișcare-Repaus. Viaţa Vie a 
Sufletului este Limbajul Acesta Transcendental, de Participare 
prin Conștiinţă-Odihnă în Mișcarea Duhului Cunoașterii și în 
Oprirea-Reîntoarcerea în Odihna Conștiinţei totale. Și Sufletul 
nostru, ce este Conștiinţă Fiinţială Personală, are astfel Un Duh 
care lese din Adâncurile Sufletului nostru, care se Întinde în Toate 
Creaţiile și chiar în Dumnezeu, care Duce Conştiinţa noastră 
peste tot și Aduce Participări de Alte Conștiinţe în Conştiinţa 
noastră. Deci Duhul este Partea Sufletului nostru care face totul în 
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Viata Sufletului nostru. Duhul Sufletului nostru Mișcă Conști- 
ința-lubirea noastră către Dumnezeu și către toate Creaţiile. Duhul 
Sufletului nostru Aduce în Suflet toate Răspunsurile. Aici este Tai- 
na Misticii Creștine. În Dumnezeire Sf. Duh este Această Mișcare 
Absolută. Duhul Sufletului nostru este Chip Asemănător de Sf. 
Duh. Așa Legătura noastră cu Dumnezeu se face doar prin Sf. 
Duh. Duhul nostru şi al celorlalte Creaţii se Întâlnesc întâi cu Sf. 
Duh și prin El se Face Comunicarea-Dialogarea. Sf. Duh este 
Mişcarea Necontenită și Absolută dintre Odihna Absolută Tatăl 
Dumnezeu şi Repausul Absolut Fiul Dumnezeu. Sf. Duh este 
Mișcarea dintre Odihna Absolută Tatăl și Concretul Nemișcat al 
Fiului. Toată Taina Mișcării Transcendentale este Sf. Duh, Dum- 
nezeu Tatăl este Vorbirea Absolută și Fiul este Primitorul Absolut 
al Vorbirii Tatălui. Tatăl Odihna Absolută lese din Sine în Mișcarea 
Sf. Duh și se Oprește pe Sine în Repausul Fiului. Odihna Veșnică 
se Deschide Deodată și Egal în Purcederea Mișcării și în Nașterea 
Nemișcării, care nu sunt Contrarii, fiind în Originea Odihnei. 

Întâlnirea Mişcării și Nemișcării este Dincolo de Ambele fără să 
se anihileze Vreuna, ci Coexistând Deodată în Transfigurarea 
Odihnei Absolute fără amestecare, în Întrepătrundere. 

Duhul-Mișcarea nu este Contrariul Odihnei și Nemișcării, ci 
Deschiderea Odihnei și Nemișcării în Viaţă de Trăire Absolută. 
Mişcarea nu este Distrugerea Odihnei și Nemișcării, ci Transpune- 
rea Odihnei şi Nemișcării în Moduri de Nesfârşite Odihni și 
Nemișcări. Acest paradox al Tainei Treimii este toată esenţa Mis- 
ticii Creștine. Tatăl este deja Toată Vorbirea Veșnică. Fiul este 
Deschiderea totală a Veşnicei Vorbiri. În Fiul-Logosul Vorbirea To- 
tală este în cuvinte Totale de Vorbire Veșnică. Orice Cuvânt Logos 
este Totalitate de Vorbire Veșnică. 

Raţiunile sunt Ecou-Prelungire de Aceste Cuvinte Totale, ca 
Har-Energii Necreate. Raţiunile sunt Fixe tocmai datorită Definirii 
Absolute a Cuvintelor directe de Logos-Fiu. Cuvintele Logos sunt 
Arhetipurile Raţiunilor. Sf. Duh este Purtătorul Direct și al Cuvin- 
telor Logos, și al Raţiunilor harice. De aici marea importanţă a Sf. 
Duh, fără de care nu putem Intra în Legătură nici cu Logosul-Cu- 
vintele Dumnezeiești, nici cu Harul. Tot Dialogul și Mişcarea se 
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face prin Mișcarea directă a Sf. Duh. Și Sf. Duh se Mică în 
Creaţie prin Duhul Sufletelor Create. Și Sufletul meu ca Chip al 
Lui Dumnezeu tot prin Duhul de Suflet se Mișcă. Nimic nu se 
Mișcă decât prin Sf. Duh și Sf. Duh Mișcă Duhurile Sufletelor de 
Creaţie și Energiile Harice legate direct de Energiile de Creaţie. 
Harul Mișcă toate Energiile de Creaţie și Harul este sub Mișcarea 
directă a Sf. Duh. Creaţia prin Cădere nu mai Participă cu Duhul 
de Creaţie la Mișcările Sf. Duh, făcându-se o Dezechilibrare între 
Participările-Mişcările de Creaţie și Mişcările Dumnezeiești ale Sf. 
Duh. Așa Sufletele de Creaţie Pierd Legătura cu Sf. Duh şi toto- 
dată se Pierde Legătura cu Harul. Lipsită de Har, Creaţia Cade în 
Stricăciune de Sine. Vine Domnul Hristos cu Sf. Duh şi cu Harul 
și așa este Posibilă Restabilirea Creaţiei. În acest sens Metoda Isi- 
hastă este Coborârea Minţii din afară în Duhul Inimii, unde să se 
facă Readucerea Sf. Duh în Suflet care Deschide totodată Limba- 
jul Hristic şi Reînvie Limbajul Sufletesc de Creaţie. Sf. Duh ne 
Redă Memoriile de Conștiintă, atât pe cele Dumnezeieşti, cât şi 
pe cele de Creaţie. După Cădere Conștiinţa noastră a Orbit și 
doar Induhovnicindu-se prin Sf. Duh Recapătă Vederea și mişca- 
rea de Duh. Isihasmul începe cu Rugăciunea Hristică care Atrage 
Harul și pe Sf. Duh prin care apoi se Săvârșește Taina Prefacerii 
Euharistice Hristice de Înduhovnicire-Îndumnezeire. Sf. Duh tre- 
buie să ne Înduhovnicească Duhul nostru Sufletesc, să-l facă Potir 
de Liturghie Hristică. Trăitorul Isihast prin Rugăciunea Transcen- 
dentală Hristică se Umple de Sf. Duh și Har-Energii Necreate, 
care Trezesc lubirea-Conștiinţa de Creaţie până la Îndumnezeirea 
Creaţiei în Iubirea Absolută a Lui Dumnezeu. În acest complex de 
Conlucrări dintre Dumnezeu direct și Creaţie este Trăirea Creștină 
mistică. Sufletul Hristificat este totodată Înduhovnicit de Sf. Duh și 
Invăpăiat de Har. Mistica Isihastă este Mistica Dialogului-Limbaju- 
lui Transcendental și acest Dialog este prin Mișcarea directă a Sf. 
Duh și a Duhurilor Sufletelor de Creaţie. Căderea a Pervertit Du- 
hul Sufletesc de Creaţie și l-a Îndrăcit. Prin Sf. Duh se dă la o par- 
te Adausul Pervertirii și Duhurile de Creaţie Revin la Puritatea 
primordială. Iluzia Căderii a Înlocuit pe Sf. Duh din noi, prin Hris- 
tificare Revenind Sf. Duh și Harul, Revenim la Starea de Rai din 
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care Acum nu mai putem Cădea. Dacă am căzut prin Alegerea 
Unei Libertăţi Contrare de Auto-Ucidere, prin Hristos vom Alege 
Unica Libertate Necontrară a lubirii în Sf. Duh Necuprinsul Iubirii 
Dumnezeiești. Isihastul Urcă spre Dumnezeu Tatăl Odihna Abso- 
lută în veșnicie prin Hristos și Sf. Duh. 


— Cum este Nașterea noastră din Părinţii de Creaţie ? 

- Noi suntem Dihotomie, Suflet și Corp. Sufletul este în Sine 
Fiinţa de Creaţie, este Chip de Dumnezeu tradus în Creaţie, Chip 
de Persoană-lpostas de Creaţie. Corpul sunt Energiile Mișcărilor 
de Suflet, ca un fel de Har de Suflet. Sufletul este Creat doar de 
Dumnezeu, că nu se poate Crea pe sine Creaţia niciodată. Creaţia 
nu se poate multiplica pe Sine ca Suflete ce sunt Creaţie Directă a 
Lui Dumnezeu, ci doar ca Energii de Creaţie ce sunt proprii ale 
Creaţiei. Creaţia Primeşte Sujletul-Fiinţa de Creaţie ca Dăruire de 
la Dumnezeu. Apoi Această Dăruire-Suflet noi o Manifestăm în 
Complex de Creaţie energetică. Cum ne Naștem noi atunci ?... 
Neofit încearcă o Descifrare mistică. S-a arătat mai înainte că Noi 
suntem ca Origine Arhetipală într-un Cuvânt Logos. 


„Noi fiecare suntem o Memorie de Mișcare 

O Anume Rostire a Cuvântului Tău, 

Ce se Întrupează într-o Anume Fiinţă Creată de Cuvântul Tău. 
Scânteia ce stă ca Arhetip Fiinţei mele Create 

Este Această Rostire a Cuvântului Tău 

În care Eu mă Regăsesc și totodată Te Întâlnesc pe Tine. 


Noi suntem Fiinţe Proprii, Monade Suflete, dar care datorită 
Chipului Lui Dumnezeu din ele nu sunt Izolate, ci Capabile de Co- 
municare și Deschidere. Noi avem Originea în Limbajul Dumne- 
zeiesc. Așa Sufletele noastre sunt Limbaje de Creaţie. Noi sun- 
tem, în viziunea interpretată de Neofit, O Scânteie de Limbaj 
Dumnezeiesc ce Creează real și Obiectiv Un Limbaj Nou de 
Creaţie, ca Fiinţă Proprie de Creaţie. Dumnezeu mă Creează prin 
Limbajul Său și Eu sunt O Creaţie Limbaj Chip de Limbaj Dumne- 
zeiesc. De aceea Sufletul de Creaţie este deja Conștiinţă-Limbaj 
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ce nu are Nevoie de Evoluție să câștige Constiință. În Schimb 
Creaţia are Manifestare Proprie de Limbaj de Suflet de Creaţie, în 
Energiile de Creaţie. Creaţia trebuie să fie Creată de Creator. Dar 
Creaţia Lui Dumnezeu este o Creaţie Vie și Conştientă de Sine şi 
Această Conștiinţă de Creaţie se Manifestă în Moduri Proprii de 
Participare de Conștiinţă. Așa Sufletul de Creaţie are în mod na- 
tural o Manifestare proprie de Creaţie. Dar Creaţia nu poate Crea 
Nimic ce nu este Creaţie. De aceea Apelează la Dumnezeu să 
Creeze Permanent Noi Suflete de Creaţie, care să „Fiinţeze" Noi- 
le manifestări de Creaţie. Adam şi Eva au fost Creați Direct Suflet 
și Trup de Dumnezeu. Noi Urmașii lui Adam suntem Dublă Naște- 
re, O dată ca Suflete Create direct de Dumnezeu şi încă o dată 
Naștere din Părinţi Pământești de Creaţie. Ca Suflete Dumnezeu 
ne Creează pe Arhetipul Unui Cuvânt Logos ce este Înrudirea 
noastră cu Dumnezeu. Noi ne Naștem din Cuvântul Dumnezeiesc 
și suntem Fiinţe Cuvântătoare de Dumnezeu. Esenta de Limbaj 
este Deofiinţa noastră cu Dumnezeu. Dumnezeu ne Dăruieşte Un 
Cuvânt Fiinţial de Al Său, Talantul Evangheliei și Acesta Ne Cre- 
ează Sufletul Nostru care este Conștiinţă de Cuvânt Dumnezeiesc. 
Sufletul nostru are deja Potenţele Limbajului Dumnezeiesc, ur- 
mând să-L pună în Desfășurare Personală de Creaţie. Înmulțirea 
Talantului este Desfășurarea în Conştiintă Proprie de Creaţie a 
Conștiinţei de Dumnezeu, viaţa noastră este Creaţie Proprie, dar 
pe Arhetipurile Vieţii Dumnezeiești și în Convorbire cu Viaţa 
Dumnezeiască. Scânteia de Limbaj Dumnezeiesc din Sufletul nos- 
tru este Legătura directă Fiinţială dintre Creaţie şi Dumnezeu. 
Dumnezeu nu este Imanentul Absolut*, că se Lasă Întrupat ca 
Limbaj de către Limbajul de Creaţie și Comunicarea dintre Dum- 
nezeu și Creaţie este reală şi obiectivă, în ambele sensuri. Suflete- 
le-Fiinţele de Creaţie astfel sunt Împletire-Întrupare de Dumnezeu 
în Creaţie fără Amestecare și fără absorbire. În Creștinism nu este 
Panteism, pentru care Creaţia este tot Dumnezeu în Desfășurare, 
ci este Real Creaţionism, Limbajul Dumnezeiesc Desfășurându-se 
în Creaţia Unui Limbaj de Creaţie. Nu Fiinţa directă de Dumnezeu 


* i.e. nu este Închis în Sine, Izolat în Proprie Imanenţă (n. ed.). 
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se Manifestă în Creaţie, ci Limbajul Său Fiinţial, care totodată 
Creează Un Limbaj real de Creaţie, ce este Viul de Creaţie. 
Creaţia, ca și Dumnezeu, este tot esenţă de Limbaj în Sine. Noi ca 
Suflete Întrupăm Limbajul de Dumnezeu în Suflet-Limbaj propriu 
de Creaţie. Așa Creaţia este Convorbire de Dumnezeu şi Creaţie. 
Dumnezeu nu este Doar Convorbire cu Sine Însuși, ci şi Convor- 
bire cu o Creaţie a Sa. Creaţia la fel nu este o Convorbire doar cu 
Sine Însuși, ci şi cu Dumnezeu Originea de Creaţie. 


— Cum ne Naștem din Părinţi ?... 

— Noi ca esenţă Suntem Dăruire-lubire de Dumnezeu Împletită 
cu Dăruire-lubire de Părinţi de Creaţie. Noi Urmașii lui Adam ne 
Naștem întâi din Dăruirea Părinților de Creaţie. Neofit încearcă o 
Adâncire Mistică. Noi nu suntem Singularităţi de Creaţie, ci Îm- 
pletiri de Totală Creaţie, Înrudiţi cu Dumnezeu și cu Toată Creaţia 
Universală. Scriptura zice că Dumnezeu ia Ţărâna din Pământ ca 
Plămadă pentru Om. Țărâna este tocmai Limbajul Naturii în sem- 
nificaţie mistică. Astfel noi ne Înrudim și cu Limbajul Naturii. Se 
zice că avem o reală Înrudire şi cu Limbajul de Îngeri, de unde Co- 
relația fiecărei Făpturi cu Un Înger al Său. Şi aceste Înrudiri sunt 
atât ca nivel Sufletesc, cât și ca nivel Energetic Corporal. Este o 
Mistică a Naturii și.o Mistică a Îngerilor ce pe Noi ne interesează 
puțin datorită Dramei mistice Omenești după Cădere. Dar totul 
este o Întrepătrundere de Limbaj în Comunicări reciproce, şi ca 
Suflete, și ca Energii-Corp. Suntem Întrepătrundere și cu Dumne- 
zeu, și cu tot Universul Cosmic de Creaţie. Atât Sufletele, cât și 
Corpurile de Creaţie, fiecare sunt Întreg Acest Limbaj Transpus în 
Traducere Proprie de Moduri Personale de mișcare și Trăire. Şi 
noi Copiii de Creaţie Venim din Scânteia de Limbaj de Dumnezeu 
din care ne Naștem prin Creaţie ca Suflete și ne Întrupăm într-un 
Corp Energetic de Părinți Pământești totodată intrând în tot com- 
plexul de Limbaj Cosmic. Cum luăm Naştere ?... În mod normal 
trebuie să fie ca început O Iubire Sufletească a Părinților care apoi 
se Prelungeşte în Limbajul Energetic de aşa-zisă Iubire Erotică 
trupească. După Cădere se Uită Limbajul direct de Suflete, înce- 
pând de la Limbajul Energetic-Erotic. Acest Limbaj Sufletesc şi 
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Energetic al Părinților Comunică direct cu Limbajul Haric Divin 
prin care Dumnezeu Dăruiește Un Cuvânt-Scânteie de Logos 
Limbaj Dumnezeiesc care se Face Arhetip al Noului Suflet ce este 
Creat de Acest Cuvânt Dumnezeiesc. Așa Acest Suflet Nou 
Născut-Creaţie Coboară din Limbajul Dumnezeiesc, Intră în Lim- 
bajul Cosmic de Creaţie, se Întrepătrunde cu acesta după Cores- 
pondențele și analogiile respective și se Face Arhetip pe care se 
Configurează Noul Limbaj Energetic Corporal Născut din Corpu- 
rile Părinților. 

Dumnezeu Creează astfel Sufletele Copiilor de Creaţie în Con- 
textul de Limbaj al Părinților, pe măsura Acestora în Virtutea Re- 
actualizării Restabilirii și Întrupării Hristice. Sufletul Nou Născut se 
Naște din Scânteia-Limbaj de Dumnezeu astfel Orientat în Mod 
Special și cu o Menire Specială de Mântuirea Părinților. Prin Noi- 
le Suflete Dumnezeu Intervine Direct în Mântuirea Creaţiei, încă 
de la Această Scânteie-Limbaj Logos ce se Face Arhetipul Sufletu- 
lui. Sufletul are deja în El Limbajul Mântuirii, ca Dăruire de la 
Dumnezeu. Așa, Sufletul cu Puterea Mântuirii se Întrupează în 
Limbajul Păcătos al Creaţiei ca Un Următor al Lui Hristos. Noi ne 
Naștem din Dăruirea-lubirea Lui Dumnezeu și Noi ne Întrupăm în 
Creaţia Cosmică spre Un Dialog de Comunicare cu tot Limbajul 
de Creaţie transpus prin Personalitatea şi Individualitatea Unui 
Suflet şi a Unor Părinţi de Creaţie. Noi toți Copiii de Creaţie Ve- 
nim în Lumea de Creaţie cu Misiunea Sfântă Hristică de fi 
Următori ai Lui Hristos, de a ne Întrupa în Moștenirea Părinților 
de Creaţie spre a le Şterge Păcatele Căderii. Dacă nu era Căde- 
rea, la fel, ne Întrupam în Moștenirea Părinților de Creaţie spre a 
le Prelungi Virtuţile și Trăirile Sfinte-lubitoare de Dumnezeu, ca o 
Cântare Transcendentală de Iubire ce începe de la Iubirea Lui 
Dumnezeu spre Creaţie și se Urcă de la Creaţie spre Dumnezeu. 
Noi ne Naștem cu Anumite Memorii de Limbaj Dumnezeiesc prin 
Scânteia-Cuvântul-Logos din Adâncul Sufletului Nostru. Și cu 
Această Conștiinţă Intrăm în Întrepătrunderea cu Limbajul Cosmic 
de Creaţie. Noi ne Întrepătrundem real şi obiectiv cu Limbajul 
Îngeresc si de Natură și de Oameni. Noi ne Naștem cu toate Po- 
tențele de Comunicare cu tot Universul, trebuie doar să desfășurăm 
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Participativ Personal aceasta. Noi ne Naștem cu un Complex de 
Memorii de Moştenire-Dăruire pe care trebuie să le Actualizăm cu 
Proprie Conștiinţă, în Transpunere-Traducere-Prefacere Mistică 
Hristică. Căderea vine cu Adausurile de Cădere, ceea ce aduce și 
un complex de Purificare-Jertfă. Noi avem Memorii Dumnezeiești 
în Adâncul Sufletului nostru, dar avem și Moștenire de Memorii 
Păcătoase pe care trebuie să le Hristificăm spre Învierea Vieţii 
Veşnice care este Natura Creaţiei. Moartea este Un Adaus Anor- 
mal Străin de Realitatea în Sine, de aceea trebuie înlăturată. Noi 
nu ne Reîncarnăm pe Noi înşine, ca Evoluție de Noi înşine, Noi 
ne Naştem Întregi și Deplini ca Trăitori în Participare Proprie a 
Unei Vieţi Depline. Realitatea este O Comuniune de Viei și Trăiri 
în Dialog Absolut. Căderea ne Aduce Ocolișul Crucii, care este 
Depășit de Învierea Hristică, Reintrarea în Perfecţiunea de 
Creaţie. Noi nu ne Reîncarnăm în Evoluție de Limbaj de Creaţie, 
că ar fi o Creaţie Nedemnă de Un Creator Absolut Dumnezeiesc. 
Noi suntem deja Creati cu Limbaj Total, trebuind doar Desfăşura- 
rea Proprie de Transpunere Personală, ca Dialog de Coexistenţe, 
nu ca Monolog de Absorbire și Anihilare de Limbaj de Creaţie. 
Dumnezeu ce Creează nu Distruge, ci Îndumnezeiește, Ridică la 
Coexistenţă cu Sine, ca Un Adevărat Creator cu Opera Sa în Ega- 
litate cu Sine. 

Totul este Limbaj-Dialog în Absolut. Dumnezeu Treime este 
Limbajul Dumnezeiesc și Creaţia Sa este Asemenea Dialog-Lim- 
baj. Noi ne Înrudim cu Dumnezeu prin Scânteia-Limbaj de Dumnezeu 
care ne este Talantul Evanghelic, pe care trebuie să-l Înmulţim cu 
Proprie Viaţă. Ne Înrudim cu Limbajul Îngeresc și cu cel al Naturii 
ca Alţi Talanţi de Creaţie pe care de asemenea trebuie să-l În- 
multim prin Viaţa şi Conștiinţa noastră Proprie. Noi ne Naștem cu 
o Anumită Conştiinţă de Dumnezeu după Scânteia de Logos din 
Suflet, ne Naștem cu o Anumită Conștiinţă Cosmică și cu o Anumită 
Conştiinţă Omenească în Măsurile Talanţilor de Dăruire-Moştenire. 
Noi suntem Esenţă de Bucurie a Vieţii Nemuritoare, având Totul și 
Nelipsind Nimic. Căderea vine cu Adausurile Distrugerilor de unde 
Ocolişul Crucii care este Trecător, În Tindere Continuă spre Învie- 
rea Nemuritoare Hristică. Creaţia este Deschidere de lubire Dum- 


URCUȘUL. ISIHAST 295 


nezeiască și Creaţia la fel este Deschidere de Iubire de Creaţie și 
Acest Limbaj de Iubire Veșnică este Viaţa cea Veșnică şi nesfârșită 
datorită Limbajului Nesfârșit în Deschidere Nesfârşită. Datorită 
Căderii trebuie să ne Luăm Menirea Hristică de Iubire pentru 
Mântuirea Creaţiei Căzute, de aceea trebuie să Trecem şi prin- 
tr-un Drum Al Crucii, care însă Duce la Învierea Veșnică. Cine nu 
e Capabil să-şi Asume și o Jertfă a Crucii ca Iubire pentru Restabi- 
lirea Creaţiei Căzute, Acela nu este Vrednic Nici să Trăiască 
Veșnicia Vieţii Absolute. 

Dumnezeu Intervine Permanent în Restabilirea Creaţiei Căzu- 
te prin Fiecare Nou Suflet-Copil căruia îi Dăruieşte Puteri Proprii 
de Mântuire atât a Sa, cât şi a Părinților. Trebuie şi Noi Personal 
să Conlucrăm cu Dumnezeu în Această Restabilire. Iubirea Lui 
Dumnezeu este Mântuirea Noastră și totodată Mântuirea Noastră 
este Iubirea Creaţiei pentru Creaţie. Eu nu pot să mă Mântuiesc 
Singur și Izolat de alţii, ci doar în contextul general de Creaţie. 
Fiecare Suflet și Creaţie este Un Pas spre Mântuirea Generală. 
Pare Un Mers Lent, dar lubirea nu Siluieşte, de aceea Suferă Dru- 
mul Crucii. lubirea este Absolută Iubire care poate să sufere toto- 
dată când este Oprită să lubească. Căderea este o Oprire de a 
lubi. Cea mai mare suferință a lubirii este să o Oprești să nu mai 
lubească. Așa lubirea Oprită cade în Ură, Iubirea Inversată. Cine 
Urăște mult are multă Suferinţă în lubirea sa Maltratată. Cine 
Depășește Ura şi-a Înviat lubirea de pe Crucea Urii. Căderea Vine 
cu Crucificarea Arhetipurilor Perfecte. Răul este Crucificarea Bi- 
nelui. Orice Rău este Crucificarea Unui Anumit Bine. Orice Păcat 
este Crucificarea Unei Virtuţi. De aceea Căderea este Suferintă 
fiind lubire Maltratată. Fiecare din Noi suntem O lubire Absolut 
Născută din lubirea lui Dumnezeu-Scânteia de Suflet si suntem O 
lubire de Creaţie ce Trece prin Drumul Crucii datorită Căderii. 
Fiecare trebuie să Invieze Iubirea Lui Dumnezeu şi lubirea de 
Creaţie de pe Crucea Căderii-Păcatului. Aceasta este Mistica pură 
Creștină Isihastă. 
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XXX 


— Să vedem ce este Postul-Purificarea, interveni fratele Vasile 
profesorul. Neofit vorbeşte de o Treime nedespărțită Isihastă, 
Rugăciune-Pocăinţă-Post. 

- Majoritatea misticilor vorbesc despre Trei Trepte Mistice, Pu- 
rificarea-lluminarea-Unirea. Neofit în relatarea sa despre Isihasm 
face o Specificare proprie. El definește Isihasmul ca o Unire Mis- 
tică de la început, dar pe baza Treimii Mistice-Rugăciune-Pocăin- 
ță-Purificare (Post). Isihasmul începe direct cu Rugăciunea Mistică 
Hristică şi în pas cu Această Mistică a Rugăciunii merg apoi Purifi- 
carea și zisa Iluminare care în creștinism înseamnă Transfigura- 
re-Neamestecare. Cel care începe Mistica Rugăciunii Hristice Isi- 
haste începe deja Purificarea și Iluminarea. Şi doar în Măsura 
Adâncirii Rugăciunii Mistice se Adâncește și Purificarea. Şi Neofit 
însă acordă o mare atenție Purificării-Postului ca o adevărată Pun- 
te de lansare pentru Zborul Isihast. Neofit încearcă chiar un fel de 
Fiziologie Mistică a Energiilor Corpului nostru. 

Dumnezeu este Fiinţă în Trei Persoane Permanente și Energii 
Har Permanente. Fiinţa Dumnezeiască este Viul Absolut, care în 
Viziunea Creștină este totodată în Absolută Personalitate. Absolu- 
ta Conștiinţă Unică este Dumnezeu Tatăl. Absoluta Memorie 
Unică este Dumnezeu Sf. Duh. Absolutul Limbaj și Actualizare 
Unică este Dumnezeu Fiul. Şi Aceste Permanente Fiinţiale Dum- 
nezeiești mai au și o Strălucire Permanentă ce Emană din Mișcările 
Fiinţiale, ca Energii Necreate-Har. Pe Aceste Arhetipuri Dumne- 
zeieşti suntem și noi Creaţia, ca Suflet-Fiinţă de Creaţie şi Energii 
Corp ca Har de Creaţie. După Căderea Creaţiei, Sufletul Orbit in- 
tră în umbră, iar Corpul într-o Relativitate tot mai fragilă. Ca Mis- 
tică un Corp Permanent este doar în legătură cu Un Suflet Per- 
manent. Doar Un Suflet Restabilit Hristic are în mod Firesc și o 
Prelungire Corp Permanent. Învierea Corpului Lui Hristos se 
Face Începutul Învierii tuturor Corpurilor. Sufletul este Permanent 
prin El însuși, dar Energiile Corp sunt doar în Prelungirea Perma- 
nenței de Suflet, de aceea pare Relativ. După Cădere, când Ener- 
giile Corp se Rup în mare de Mișcările Sufletului, Relativitatea se 


URCUȘUL ISIHAST 297 


accentuează până la Distrugerea în așa-zisa Moarte. Trebuie înțe- 
les că Sufletul este Coeziunea Energiilor Corp, fără de care se 
dezmembrează. Și Energiile au Informatorul lor Mecanic, dar fără 
Raţionalul în Sine al Sufletului Energiile nu se Configurează în Sis- 
teme Energetice de Corp bine definit. Sufletul are Moduri de 
Mișcări de Conștiinţă pură de Suflet, care apoi se Prelungesc în 
Informaţii Raţionale în Energii Corp. Vibraţiile Radiaţiilor Biologi- 
ce sunt Traducerea Acestor Moduri de Conştiinţă din Suflet în 
Energii Corp. Informaţiile din Energii sunt Aceste Prime Vibratii 
ce se Emană din Mișcările Conştiinţei de Suflet, care apoi se 
Configurează prin Uniri în Energii Grupate până la Formele Cor- 
porale-Organice. Sufletul are Viaţa sa pur Sufletească, iar Corpul 
de asemenea are Viața sa pur Energetică, dar Acestea nu sunt 
Rupte și Străine, ci în Legătură și Întrepătrundere. Căderea le face 
Contrare până la Rupere şi Înstrăinare, de unde Distrugerea Cor- 
pului până la Despărțirea de Suflet ca Moarte. Noi după Cădere 
considerăm Energiile Corp ca Substante de Creaţie. Mistic Adevăra- 
ta Substanţă este Sufletul-Fiinţa-Permanentă în Sine. În Viziunea 
Creștină Energiile Corp sunt o miraculoasă Emanaţie din Mișcări- 
le Substanţei Fiinţiale Suflet-Spirit. Însăși Fiinta Dumnezeiască 
Permanentă Emană din Mişcările Sale Energiile Harice ce sunt tot 
aşa de Substanţiale ca și Energiile Noastre, numai că sunt de altă 
natură, pur Divină. Așa Substanţa Energetică are ca Natură în sine 
Informaţiile de Mișcare de Suflet, fapt pe care-l confirmă şi Ştiinţa 
că la baza Energiilor stă Acea Informaţie Ancestronică ce este Pri- 
ma Emanaţie Energetică ce lese din Mișcările Spiritului, ca un fel 
de Mental Primordial ce nu trebuie confundat cu Spiritul însuși. 
Energia care prin Condensare devine Materie, este ca Origine 
în această Primă Informaţie. Dacă Spiritul nu s-ar Mișca, Energii- 
le nu s-ar Emana și nu ar Exista, sau dacă ar Exista o Materie de 
Sine primordială, aceasta ar fi complet lipsită de capacităţi Orga- 
nizatorice, fiind Nemișcarea Absolută. Dacă Materia are ca Esenţă 
Mișcarea în Sine, înseamnă că Materia nu își are Organizarea în 
Sine însuși, ci în Mișcarea însăși ce este Spiritul. Dacă Materia are 
Urme-lnformaţii de Spirit, înseamnă că de fapt Materia este Pro- 
dusul Mișcărilor de Spirit, Materia fiind „Veșnica Mișcare Energe- 
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tică”. În Misticile Necreştine Nemișcarea este Spiritul şi Mişcarea 
este Materia. Să nu se Confunde Permanenţa cu Nemișcarea. În 
Metafizica pur Creştină Spiritul este Trinitar, nu Singularitate Ab- 
solută, încât Trinitatea Admite O Mișcare Permanentă Absolută și 
Perfectă și Necontrară, ce este astfel Originea Tuturor Mișcărilor. 
Viul este Mișcare Transcendentală a Spiritului însuși. Conștiinţa în 
Viziunea Creştină este tocmai Treimea în Sine, este Spiritul în 
Sine Triadă de Sine ca Eu-Conştiinţă, Duh-Fiinţă și Spirit-Limbaj 
de Sine. Conștiinţa nu este o Oglindire Nemișcată, ci o Mișcare 
Transcendentală în Sine și prin Sine, de aceea Conștiinţa este Ar- 
hetipul Trinității, fiind Ea însăși Prefigurarea Trinității. Conștiinţa 
este Absolută și Mișcarea Transcendentală în Ea însăși și prin Ea 
însăși, fără Nevoia de Raportare, în Ea însăși Deschizând toate 
Raportările. Conştiinţa este Dincolo de toate Raportările și toto- 
dată Originea tuturor Raportărilor, încât Conştiinţa este Odihna 
Transcendentală, cum se zice Mistic, Odihna în care este și Mişca- 
rea şi Nemișcarea Totodată, din care apoi iese şi Mișcarea și 
Nemișcarea. Materia Energetică nu este Conştiinţa, ci Tinde Spre 
Conștiinţă, de aceea Mișcarea Materiei este Căutarea Conştiinţei 
din Care s-a Emanat. Știința vrea să facă din Materie o Realitate 
de Sine, o Permanentă de Sine cu un Vag Principiu de Spirit în 
Sine ce prin Evoluție devine și Spirit. Este o Nostalgie a Materiei 
Ruptă și în Dușmănie cu Spiritul, ce Vrea să Înlocuiască Spiritul cu 
Materia în Auto-Spiritualizare de Sine, ca o Auto-Divinizare Idola- 
trizare. Materia nu poate fi Sacră în Sine și prin Sine, Ci doar prin 
Spirit. Sacrul Materiei este Spiritul-Sufletul și o Materie fără Spirit 
este o Energie Mecanică Desacralizată. Mistica doreşte o Resacra- 
lizare a Materiei prin Spirit-Suflet, O Spiritualizare a Materiei. 
După Cădere Sufletul Orbind, nu mai este Stăpânul Materiei și 
așa Materia se face Independentă și chiar Contrară, vrând să Înlo- 
cuiască Spiritul. Problema grea a Filosofiei ca Raport dintre Spirit 
și Materie este în Uitarea Căderii Creaţiei care face Materia Con- 
trară Spiritului. Materia nu este Contrarul absolut al Spiritului, ci 
este Prelungirea Mișcărilor de Spirit, ca Har Energetic al Spiritua- 
lului. Creaţia Lui Dumnezeu nu este Simpla Materie în care apoi 
El Coboară ca Spirit să Spiritualizeze sau să se Elibereze de Mate- 
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rie. În viziunea Creștină aceasta nu este O Demnitate de Un Dum- 
nezeu Absolut. Dumnezeu Creează o Creaţie Întreagă Spirit şi 
Materie și această Integralitate Suflet și Corp este Completa 
Creaţie ce Dialoghează cu Dumnezeu Fiinţă Personală şi Har 
Energii Divine. Dumnezeu este Fiinţă şi Energii Har, iar Creatia 
pe Același Chip este Fiinţă Suflet de Creaţie şi Corp Energii de 
Suflet Creat. Mistica Isihastă pune problema clară în Creştinism, o 
dată cu Sf. Grigorie Palama, problema Raportului dintre Spirit şi 
Corp, ce nu mai este Contrariul veșnic, ci Dubla Deschidere a 
Unei Unice Realităţi de Creaţie. Misticii nu s-au putut mulţumi 
niciodată cu un Spirit Amestecat în Materie și nici cu o Materie ce 
se Crede pe Sine Devenirea Spirituală. Materia este o Emanaţie 
Energetică a Mișcărilor Spirituale, de aceea Materia are ca Esenţă 
Informaţiile Spirituale, acel Mental Mecanic care fără Conștiinţa 
de Suflet Rămâne doar Legi și calități Chimice. 

Moise în Geneza sa ne Redă Creaţia în Viziunea Creaţiei reale 
totodată Suflet și Materie. Dumnezeu Creează întâi în Conştiinţa 
Sa toată Creaţia și apoi o Desfășoară în afară ca Realitate de sine. 
— „Dumnezeu la început Creează Cerul și Pământul" (Geneza 1, 
1)... „Cerul este Chipul Arhetipal de Fiinţe Spirituale, iar Pămân- 
tul este Chip Arhetipal de Fiinţe în Corpuri Energetice Materiale. 
Aceste Arhetipuri Stau un Timp în Conștiinţa Lui Dumnezeu, 
peste care Sf. Duh Pluteşte ca peste Nişte Ape Primordiale, gata 
să le Desfășoare în Afară într-o Realitate de Creaţie obiectivă. 
Apele Primordiale sunt Gândirea Lui Dumnezeu ce se Face și 
Creaţie. Lumina este Primul Act de Trecere de la Gândirea Arhe- 
tipală la Creaţia Faptică de Întruparea Gândirii Lui Dumnezeu 
Cea Creatoare într-o Realitate de Creaţie Obiectivă. Lumina este 
Coborârea Gândirii Creaţionale a Logosului Dumnezeiesc în Gân- 
direa Faptică de Creaţie. 

Gândirea Creaţională de Logos se Scoate la iveală în Gândirea 
reală de Creaţie. Lumina este Cuvântul Logos Transpus în Lu- 
mină de Creaţie totodată. De aceea Lumina este Corespondenta 
Gândirii pur Dumnezeiești, în Lumină fiind toate pe Faţă... Fără 
Lumină Creaţia nu ar avea Realitate și Conștiinţă Proprie de 
Creaţie. În sens şi mai Mistic, Lumina Creată este totodată Arhe- 
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tipul de Feciorie Maica Domnului, Absoluta Feciorie ce poate cu 
adevărat să Întrupeze pe Logosul Necreat Dumnezeiesc, ca o Pre- 
figurare a Întrupării Hristice. O dată cu Coborârea Gândirii Lui 
Dumnezeu în Creaţie, Se Face Lumină de Creaţie, Creaţia este 
Scoasă la Lumină-Realitate. Ziua este Coborârea Lui Dumnezeu 
în Creaţie, de aceea Ziua Lucrează Dumnezeu. Noaptea este 
Creşterea Creaţiei până se face Proprie Lumină, ca Sămânţa în 
Pom Roditor. Aşa Moise ne relatează Dublul Act de Creaţie ce 
este totodată Fiinţial și Haric Energetic. Dumnezeu „Zice și Face", 
Creează deodată Fiinţe și Corpuri. Dumnezeu nu Creează întâi O 
Materie Universală pe care apoi o Modelează în Fiinţe și Forme 
de Creaţie. Aceasta este o Interpretare greșită după Raţionamen- 
tele noastre decăzute. Dumnezeu Creează totodată Fiinţele de 
Creaţie și ca Fiinţe și Corp. Cosmosul de Creaţie este Totalitatea 
Fiinţelor și Corpurilor Acestora, nu o Materie Unică din care se 
Plămădesc apoi Creaţiile. Apele Primordiale ca Arhetip al Pămân- 
tului nu sunt o Masă Energetică, ci sunt Gândirea Arhetipală Crea- 
toare din Logos în Legătură directă cu Sf. Duh, care apoi Amân- 
doi Coboară în Efectuarea Creaţiei, pe care apoi Dumnezeu Tatăl 
O Confirmă „că este Bună". Cele Șase Zile de Creaţie sunt Crea- 
ţia totală Fiinţe şi Corpuri de Creaţie, care Acestea în Totalitate 
fac Universul Cosmic de Creaţie. Dumnezeu Creează de Fiecare 
dată Un Corp specific Oricărei Forme de Creaţie, că Dumnezeu 
Creează tot așa de Ușor ca și cum ar Modela. Dumnezeu „Zice”, 
adică dintr-o dată Creează și Fiinţă, și Corp. Teologic Creștin, 
Creaţia are Trei Mari Forme de Creaţie, Îngeri-Natură-Om, ca o 
Adevărată Treime de Creaţie în Corespondenţă cu Treimea de 
Persoane Dumnezeiești, dar în Deofiinţa Unică și Nedespărţită și 
Totodată. 

Așa Îngerii sunt Chip Corespondent al Spiritului-Logosu- 
lui-Fiului. Natura este Chip Corespondent al Sf. Duh Viaţa în 
Sine, iar Omul este Chip Corespondent al Tatălui Conștiinţei To- 
tale de Creatie. Îngerii sunt consideraţi ca Chip de Cer. Cerul este 
Lumea Îngerilor Apoi se Trece la Crearea Naturii și ca Încoronare 
se Creează Omul. Ce trebuie înţeles este faptul că Natura ca Chip 
de Duh-Mișcare este Centrul Mișcării Întregii Creaţii. În Dumne- 
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zeire Dumnezeu Tatăl este Odihna Absolută, Sf. Duh este Mișca- 
rea Absolută și Dumnezeu Fiul este Repausul Absolut (vezi Triade- 
le Persoanei). Deci în Dumnezeire Sf. Duh este Mișcarea în Sine. 
Şi în Fiecare Persoană Duhul este Mișcarea Fiinţei Personale. De 
aici Impresia că Natura este Mișcarea din care pornește toată 
Creaţia. Natura nu este Originea Creaţiei, ci este Mișcarea Treimii 
Creaţiei, după cum şi Duhul este Mișcarea Spiritului Triadic în sine. 
Realitatea este Totodată: - Viul-Viaţa-Existenţa. Dumnezeu Tatăl 
este Viul Absolut, Sf. Duh este Viaţa Mișcarea Absolută și Fiul 
este Existența-Limbajul Absolut. Așa și în Creaţie, Omul este Viul 
de Creaţie, Natura este Viaţa de Creaţie și Îngerii sunt Limbajul de 
Creaţie. Dar Creaţia este în Deofiinţă Trinitară Nedespărţită și În- 
trepătrunsă ca și Dumnezeirea Treimică. Aşa Fiecare Formă de 
Creaţie se Înrudește cu toate Celelalte, și le Conţine pe Celelalte 
în Traducere-Transpunere Proprie, şi totodată este în Dialog reci- 
proc general. Prin Natură-Mișcarea în sine de Creaţie toată Crea- 
ţia se Mișcă. Îngerii se Mişcă prin Natură și Omul la fel se Mişcă 
tot prin Natură. Aceasta este Mistica de Creaţie. Toată Creaţia În- 
geri-Natură-Om este o Creaţie Unică-Unitară și în Întrepătrunde- 
re. Creaţia este însă în Deofiinţa Omului Chipul Lui Dumnezeu 
Tatăl Deoființa Dumnezeirii. Natura este Duhul-Mișcarea în Cre- 
ație. Ca Energii-Corpuri Energia Naturii este cea care Mișcă Ener- 
giile Întregii Creaţii. În Geneză se arată cum Dumnezeu la Fiecare 
Creaţie Înrudeşte Creaţiile ca o Legătură între ele. 

La Om ia Ţărână, ce înseamnă Limbajul Naturii şi o Înrudire 
cu Energiile Materiale ale Naturii. Așa fiecare Creaţie are Un 
Corp în primul Rând pe Măsura Fiinţei Personale, totodată Înrudit 
cu Natura și Întreaga Creaţie. Ca să concretizăm, Energia-Materia 
de Creaţie este o Triplă Energie de Creaţie, Una de Îngeri, alta de 
Natură şi a treia de Om. 

Fiinţele Îngerești au o Energie proprie Îngerească. Natura la fel 
şi Omul de asemenea. Mistic se zice că Îngerii Emană o Energie 
Inteligentă extra-terestră. Energiile Naturii sunt Materia și Energii- 
le de Om sunt Energiile Mentale. Toate aceste Energii se Înrudesc. 
Energiile de Inteligență Îngerească se Aseamănă cu Mentalul de 
Om și cu Informaţiile Mecanice de Natură. Așa cele Trei Feluri de 
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energii sunt Neamestecate, Nedespărţite și Întrepătrunse, în Dia- 
log reciproc. Această Înrudire și Întrepătrundere dă impresia Unei 
Energii Comune care aceasta apoi se Triplează. În fond nu este O 
Energie Comună, ci o Creaţie Unică în Trei Moduri deodată ce au 
astfel Trei Energii Specifice deodată Neamestecate, dar Înrudite. 
Trebuie înțeles că Aceste Trei Feluri de Energii sunt Strict Individu- 
ale Proprii Fiinţelor Respective, și nu se Transformă unele în alte- 
le, ci se Întrepătrund în Dialog Reciproc. Fiecare Energie functio- 
nală este totodată în raport cu Celelalte Energii într-o Împletire 
Cosmică. Niciodată O energie nu este Singulară. Căderea face 
Ruperi Energetice până la Separări Energetice care dau Acele 
Energii Contrare-Distrugătoare. O Energie ce se Singularizează de- 
vine Nocivă și Vătămătoare. Substanțele Chimice Rupte de Biolo- 
gicul Întrepătrunderii Energiilor sunt cele Ucigătoare. De aceea 
doar după Căderea Creaţiei apar Substanțe Chimice Libere de 
Comuniunea Corpurilor ce sunt Împletiri de Energii. Căderea din 
Rai Aduce Distrugerea Corpurilor în Substante Chimice tot mai 
Rupte între ele, tot mai Contrare și Distrugătoare până la acele 
Reacţii și Explozii chiar de Ordin Cosmic. Căderea este Big-Ban- 
gul Exploziilor Energetice ce Rup Corpurile Vii în Pulberi de Sub- 
stanțe Singulare până la acele Radiaţii Cosmice de Energii 
fărâmiţate la maxim. Cosmosul nu este O Masă de Energii Cosmi- 
ce ce se configurează în Forme Energetice până la Elementele 
Chimice şi apoi în formele Materiale... Cosmosul este o Comuniu- 
ne de Corpuri ale Unei Comuniuni de Fiinţe de Creaţie, începând 
de la Îngeri, apoi Natură și Om. Nu există de fapt O Energie Libe- 
ră Cosmică, Ci O Infinitate de Corpuri Energetice ale Fiinţelor de 
Creaţie și Acestea în Totalitate fac Acea Energie Universală, ce nu 
este niciodată Aparte de Corpurile specifice Fiinţelor de Creaţie. 
Căderea Aduce și Energii Libere-Rupte Căzute din Corpurile atin- 
se de Boala Căderii-leșirii din Permanenta de Corp Indestructibil. 
Energiile Libere sunt Energiile Moarte ale Corpurilor Moarte şi 
Despărţite de Fiinţele ce și-au Pierdut Energiile Corp din cauza 
Căderii-Păcatului. Ca Realitate în Sine nu ar trebui să fie Energii 
Libere-Singulare-Rupte, ci doar Energii Biologice de Rai Perfecte 
şi Necontrare. Energiile Inteligente de Îngeri sunt tot Energii Bio- 
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logice, dar de o Natură Îngerească, de Biologic Îngeresc. Energii- 
le Materiale de Natură au Un Biologic de Natură. Energiile Menta- 
le de Oameni la fel sunt de Un Biologic pur Uman. Dar toate 
aceste Trei feluri de Energii Biologice sunt întotdeauna Împletite 
între Ele, ca o Înrudire cu Celelalte. Aceste Energii sunt întotdea- 
una Fiecare în Prezenţa Celorlalte și niciodată în Lipsa Vreuneia. |. 
Când se Rupe Una apar acele Fărâmiţări-Morţi Energetice ce dau 
Energii Libere Nocive-Distrugătoare-Contrare. 

După Cădere în Cosmosul de Creaţie apar Aceste Energii 
Contrare-Libere alături de Energiile Corporale Biologice, ceea ce 
dă Impresia Unei Deveniri de la Energii Simple la Energii Organi- 
zate până la Corpuri Energetice. În fond nu există decât Energii 
deja Organizate în Corpuri. Dumnezeu Creează Corpuri Direct o 
dată cu Fiinţele de Creaţie. O Creaţie în Evoluție și Devenire nu 
este O Creaţie a Unui Dumnezeu Creștin. Mai trebuie înțeles că 
peste Aceste Energii Proprii de Creaţie mai Este Energia Harică 
Necreată Divină ce este Energia Directă a Mişcărilor Fiinţei Dum- 
nezeiești. Aceste Energii Har sunt De fapt Arhetipurile Energiilor 
de Creaţie și Originea Creatoare a Tuturor Energiilor Create. Ha- 
rul Energetic Divin Creează după Chipul Său Energiile de Creatie. 
Fiecare Energie de Creaţie este pe Baza Unui Arhetip Energetic 
Har. După cum Sufletul este pe Baza Unui Cuvânt-Scânteie de 
Logos Dumnezeiesc, aşa Corpul este pe Baza Unui Model Ener- 
getic Haric Divin, sau cum zice Filocalia, pe Baza Unei Ratiuni Di- 
vine. Aceste Scântei de Har sunt Raţiunile Divine din Corpurile de 
Creaţie. Ca Mistică, Energiile Harice sunt Baza Energiilor noastre 
Corporale. Păcatul face Ruptura de Energiile Harice care dă apoi 
Fărâmițarea Propriilor Energii de Creaţie. Așa trebuie văzut totul 
într-un Complex general de Energii, care însă niciodată nu se 
Amestecă ci se Împletesc în Întrepătrunderi Intime și Dialog reciproc. 

- Ce este astfel Corpul Nostru ?... 

- Noi avem Un Corp Individual după Chipul și Asemănarea 
Mișcărilor Proprii de Suflet Personal. Dar Acest Corp Energetic 
Propriu este totodată Împletit în Contextul general Cosmic cu 
Energiile Inteligente de Îngeri şi cu Energiile Naturii, cât şi cu 
Energiile tuturor Oamenilor. Să nu Uităm că în Primul Rând Fie- 
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care Corp este Direct Împletit cu Energiile Harice Divine, Împle- 
tire în Măsura căreia este Un Corp Apropiat sau Depărtat de Dum- 
nezeu. Corpul nostru este doar al Nostru şi prin El Dialogăm cu 
Toate Energiile tuturor Creaţiilor. De aici complexul magic al Cor- 
pului Energetic. Mistica Isihastă își dă seama de Acest Complex și 
dacă nu este o Descifrare corectă a Energiilor de tot felul, se cade 
într-o Amăgire grosolană. 

Prin Corpul nostru noi Receptăm și Răspundem la tot comple- 
xul energetic Cosmic. Corpul nostru are Capacitatea Dialogului 
Cosmic. Dumnezeu ne-a Creat cu Un Corp Total capabil de Dia- 
log Cosmic. Misticile necreștine au Intrat în Unele Intimități ale 
acestui Complex Energetic. Dar s-a căzut într-o adevărată Magie 
Energetică. De aici Magiile Spiritiste cu Energiile Inteligente de 
Spirite și Îngeri, care se amestecă foarte uşor cu Spirite și Energii 
Negative și chiar Demonice. Apoi o Magie a Naturii pe care o în- 
cearcă din plin Știința, ca o Intervenţie directă în Energiile Naturii. 
Este şi o Magie pur Omenească prin Energiile mentale Omeneşti 
ca Forte Parapsihologice până la Ocultismul Psihologic. Mistica 
Adevărată nu Cochetează cu nici o Magie Energetică, toate fiind 
Considerate adevărate Obstacole periculoase în Calea spre Suflet. 
Mai ales Mistica Isihastă Creștină Sare cu bună știință peste toate 
Energiile direct spre Suflet, ca o Siguranță. Mistica Isihastă se 
pune direct sub Ocrotirea Harului Energiilor Divine ce Opresc 
toate Magiile eronate ale Energiilor de Creaţie. Neofit în relatarea 
sa despre Isihasm încearcă totuși o Descifrare Energetică a Cor- 
pului nostru, ca să putem leși cu faţa curată din Lupta noastră cu 
Energiile Decăzute şi Negative. Așa încearcă un fel de Fiziologie 
mistică a Corpului nostru energetic. Corpul nostru este Comple- 
xul Energetic propriu în primul rând, ca Energie Informativă Cod 
Genetic, ca energie de Mișcare și ca Energie de Depunere-Organe 
Corporale. Corpul are Un Schelet Osos, Un Anume fel de Organe 
şi Un Anume Sistem Nervos-Mental. Scheletul Osos corespunde 
direct cu Conştiinţa Sufletului, Organele cu Funcţiile lor corespund 
Duhului de Suflet şi Sistemul Nervos corespunde Limbajului-Spiri- 
tului de Suflet. Așa noi avem Un Corp în funcţie de Sufletul Nos- 
tru. De aici Interacțiunea Suflet-Corp. Cei Puternici în Conștiința 
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de Suflet au Un Sistem Osos Puternic. Cei Puternici în functiuni 
Organice au o Putere de Duh Sufletesc. Cei puternici Nervos și 
mental au o Putere de Spirit-Limbaj Sufletesc. Totodată este apoi 
Interacțiunea și Împletirea cu Energiile Harice Divine și cu Energi- 
ile Cosmice de la Îngeri, Natură și Om. Energiile Harice sunt în tot 
Corpul Nostru, dar în Special în Sistemul Osos Scheletul Nostru. 
La Sfinţi Oasele nu Putrezesc și se Fac Moaşte pline de Har Ener- 
gii Divine. Energiile Naturii se Împletesc în Energiile Organelor 
Noastre, iar Energiile Inteligente de Îngeri se Împletesc în Sistemul 
Nervos şi Mentalul Nostru. Misticile Necreștine au Intuit practic 
această corelaţie Energetică de Ordin Cosmic. De aici la Indieni se 
vorbeşte de o Energie Mentală Cosmică pe Coloana Vertebrală, 
de o Energie a Naturii în Chakre-Plexuri Psiho-Organice. 

Mistica Indiană face o Mistică Energetică în corelaţie cu Ener- 
giile Mentale Cosmice și cu Energiile Naturii, dar Uită de Energiile 
Harice pur Divine, de unde Mistica Auto-Energiilor. De aici alune- 
carea într-o adevărată Magie a Energiilor proprii până la Au- 
to-Amăgire. Mistica Indiană a reușit să intre în Intimităţile Energiilor 
Proprii de Creaţie, dar Acestea fiind Decăzute după Căderea din 
Rai, dau imaginea Unor Energii Contrare-Polarizate, de unde 
Acele Tehnici de Unirea Energiilor Contrare până la Transcende- 
rea lor în Suflet. Mistica Indiană Încearcă o Terapeutică Mistică nu 
prin Divinitate, ci prin Natură însăși, de unde aspectul Semi-Laic 
al misticii Indiene. Tehnicile Terapeutice se dovedesc în multe pri- 
vinţe folositoare, dar Rămân în Proprie Energie de Natură, fără 
Transcenderea în Energiile Harice ce fac din Corpul Nostru Un 
Părtaș la Îndumnezeire- Înviere ce nu mai este Contrară Sufletului 
şi Lui Dumnezeu. De aceea Mistica Isihastă Sare peste Tehnicile 
Terapeutice de Energii Proprii de Creaţie, Căutând Direct Energiile 
Harice prin care apoi să se Restabilească și Energiile proprii de 
Creaţie. 

- Şi atunci un Practician de Yoga sau de alte Tehnici Terapeu- 
tice, cum am fost eu, interveni fratele Vasile profesorul, pot face 
Mistică Isihastă și totodată să practic în continuare Yoga ?... 

— Aici este o problemă a multora de astăzi. Din motive istorice, 
Creștinismul a fost Interzis multora şi așa s-a găsit posibilitatea 
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Unor Practici Terapeutice sau Oculte ce au compensat lipsa Unei 
Practici Mistice Creștine. Sunt mulţi însă care își dau seama că 
fără Creştinism este O Practică Incompletă. Așa mulţi încercăm 
un fel de Creștinare a Practicilor Yoga și a celor Terapeutice Me- 
dicale. Mulţi dogmatici resping orice conciliere, iar alții încearcă 
Un fel de Amestec. Cinstit ar fi o Practică Proprie în Completarea 
Celeilalte, în deschidere sinceră față de Valorile Comune, dar fără 
să se Amestece până la Falsificarea reciprocă. Cine nu are Nevo- 
ie astăzi de Medicină ?... Practicile Terapeutice sunt Medicină. 
Yoga este o Medicină Psihică. Medicina este o Știință pe care tot 
Dumnezeu a dat-o Oamenilor pentru slaba Credinţă. Idealul astăzi 
este O Sacro-Terapie, o Medicină Terapeutică Împletită cu Reli- 
gia-Sacrul Divin. Isihasmul este o Practică Pregnant Religioasă, cu 
o Terapeutică Harică. Yoga şi celelalte Practici Terapeutice Sunt 
Practici Naturiste, de proprie realitate de Creaţie ce au Valoarea 
lor incontestabilă. Divinul nu desființează Creația și Creaţia nu 
desființează Divinul, încât Idealul ar fi o Conlucrare. Ce este im- 
portant este faptul să nu se Falsifice O Parte prin Cealaltă, să se 
Lase Întregul Fiecăreia în Deschidere reciprocă. Cei care au Prac- 
ticat O Terapie Naturistă sau Yoga pot Face Isihasm, dar nu 
Băgând Yoga în Isihasm şi nici Isihasmul în Yoga, ci Practicându-le 
Separat în Completare Reciprocă. 

Trebuie înţeles că Tehnicile Psiho-Terapeutice sunt o Au- 
to-Mistică, o realitate a noastră de creaţie. În noi avem Forte 
Oculte-Taine și Miracole, pe care le moștenim sau le dobândim, 
care totodată sunt amestecate datorită Păcatului ca Forte Bune și 
Rele. În noi există real acest Complex ce ne Maltratează continuu. 
Este Viaţa noastră pură de Creaţie, în care Dumnezeu nu se 
amestecă, dar prin care Participăm sau nu la Cele Dumnezeiești. 
Noi Creaţia avem în Esenţa Fiinţei de Creaţie Scânteia-Chipul Lui 
Dumnezeu și Așa Fondul nostru este Legătura Dialogul cu Dum- 
nezeu. Căderea Dă la o parte Dialogul cu Dumnezeu și noi rămâ- 
nem doar Noi înșine. Drama Căderii și Păcatului este că ne Mal- 
tratăm Esenţa Divină din Noi până la Psihopatia Auto-Maltratării. 
Misticile Antice au Intuit acest proces de Auto-Maltratare de 
Creaţie. 
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De aceea s-au străduit să găsească niște Metode de Terapeu- 
tică. Așa au conturat o serie de Tehnici Psiho-Energetice care să 
Intervină pe Redeștepiarea Conştiinţei Proprii de Creaţie la o rea- 
litate Sănătoasă și capabilă să discearnă Binele de Rău. 

Yoga este un sistem Psiho-Energetic dintre cele mai bine con- 
turate, o adevărată Știință de Terapeutică pură de Creaţie. S-a În- 
cercat o Intrepătrundere cu Religiosul, dar Tehnicile Yoga au rămas 
O Ştiinţă Terapeutică Strictă, și pot fi luate Separat de orice Religie. 
De aici pentru noi Occidentalii, Yoga este mai mult o terapeutică 
Naturală și mai puţin O Mistică. Isihasmul este o Mistică Reli- 
gioasă, care nu exclude partea reală de Creaţie, dar se Silește să o 
Ridice la „Cele de Sus". În acest sens Isihasmul este o Terapeutică 
Predominant Religioasă, pe când Yoga este o Terapeutică predo- 
minant Naturală de Creaţie. Și Yoga are Transcendentul de Suflet 
şi Dumnezeu, dar Un Divin Principial și Conventional de Eliberare 
a Suferinţei noastre, nu de Dialog între Două Supra-Realităţi, 
Dumnezeu și Creaţie. Isihasmul este Mistică de Dialog Transcen- 
dental, nu de Izbăvire-Absorbire în Pacea Eternă. Căderea Ada- 
ugă Necesitatea Izbăvirii de Ocolișul Distrugerii Creaţiei, dar ca 
Fond în Sine Mistica este Dialogul-Întâlnirea Faţă în Faţă a Lui 
Dumnezeu cu Creaţia și a Creaţiei cu Dumnezeu. Pentru noi Oc- 
cidentalii Yoga a început să ia o „Alură" de „Auto-Religie" și 
aceasta este Respinsă de Creștinism cu vehemenţă. De aceea cei 
Sinceri, atât Yoghinii, cât și Isihaștii, trebuie să fie atenţi să nu 
cadă în Auto-Înșelări şi Falsificări grosolane. Yoga are Tehnici Te- 
rapeutice Valoroase, ce sunt pe baza Fondului nostru pur de 
Creaţie Creat de Dumnezeu. Desigur că și noi cu Forțe proprii de 
Creaţie trebuie să Luptăm cu Răul și Boala. În acest sens se pot 
folosi și Tehnici Terapeutice Naturale. Dar ca Religie trebuie să 
Depăşim Yoga, să trecem în Mistica Isihastă peste Forţele Proprii 
de Creaţie, în Supra-Naturalul Divin. Important pentru un Yoghin 
sincer este să nu Confunde Forţele Naturale chiar Miraculoase cu 
Forţele Divine. Să nu amestece pe Dumnezeu cu Creaţia, ca o 
Prefacere reciprocă. Trebuie înțeleasă bine esenţa de Dialog Nea- 
mestecat dintre Creaţie și Dumnezeu, ca Întrepătrunde- 
re-Impărtășire-Participare fără Amestec, ci în Transfigurarea-Per- 
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manentizare prin Celălalt. În această viziune, Yoga și Isihasmul nu 
mai sunt în contradicţie, ci în Conlucrare. Yoghinii și Terapeuţii au 
Avantajul „Puterii de Stăpânire" a propriilor Forțe. Isihasmul tinde 
şi el la Stăpânirea propriilor Forțe spre a lucra prin Forţa Harică 
Divină, căreia i se Încredinţează mai întâi. Şi Isihastul trebuie să 
facă Eforturi proprii, dar la ca Ajutor Harul Divin. Isihasmul este o 
Terapeutică Harică Directă, pe când Yoga este o Terapeutică prin 
Proprii energii de creaţie. Dar nu este nici o contradicție, energii- 
le de Creaţie fiind tot Creaţia Lui Dumnezeu, dar este posibilă o 
Alunecare în Auto-Divinizare. Isihasmul este o terapeutică Directă 
fără „Ocolișul prin Jungla propriilor Energii contrariate de Păcat”. 
Isihastul Sare pe cât posibil peste Propriile Energii în Energiile 
Harice Divine, ca prin Har să se facă Restabilirea Echilibrului 
Energetic decăzut. Nu suntem Scutiţi însă nici noi Isihaștii de Efor- 
turi Proprii, de Conlucrare cu Energiile Harice. De aici Vieţile 
Sfinţilor și Filocalia sunt pline de „Nevoinţe Isihaste", unele destul 
de Dure; ca să se Urce cu Adevărat pe „Piscul Mântuirii”. Nevoin- 
tele Isihaste sunt „Yoga noastră Creştină”. Yoga începe de la Con- 
centrarea Mintii cu Purificările Exterioare Corporale și Morale, 
apoi se dedică Unei Munci Asidue de Auto-Disciplină Psiho-Ener- 
getică, până la Dirijarea propriilor Energii. Isihasmul începe de 
asemenea de la Concentrarea Minţii, dar prin Rugăciunea în Cu- 
vântul Hristic şi prin Concentrarea Pocăinţei-Reîntoarcerii la Iubi- 
rea de Dumnezeu prin Duhul Inimii, totodată în prezența Unor 
Nevoinţe de Purificare Corporală și Morală până la Auto-Discipli- 
narea pur Creştină. Yoghismul se Auto-Controlează permanent, 
iar Isihastul de asemenea se Auto-Raportează la Divinitate. Yoga 
este Monolog, pe când Isihasmul este Permanent Dialog Crea- 
ție-Dumnezeu. Yoga Intră în Intimitățile propriilor Energii, Isihas- 
mul își pune la Dispoziţie Propriile Energii în Acţiunea Energiilor 
Harice care Ele să acţioneze pe Energiile noastre proprii. Este un 
specific de mare importanţă. 

Yoga, de ar trece din Monolog și la Dialogul cu Dumnezeu, ar 
fi O Mistică Completă. Isihasmul este o Mistică Completă având 
Dialogul Integral. Yoga prin Isihasm se Întregește și Întâlnirea din- 
tre Isihasm şi Yoga este o Redescoperire reciprocă. 
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XXXI 


— Neofit, pe baza celor expuse, accentuează pe marea impor- 
tanţă a Postului. Toată realitatea este Dialog Fiinţial și Dialog 
Energetic. Totul este în Corelaţie-Împletire-Întrepătrundere. Ca o 
Configuraţie completă noi am fi: 

1) Suflet-Eul Transcendental, Entitatea-Monada Triadică Spiri- 
tuală, Persoana Proprie. 

2) Energii Corp, Egoul Mental de Corp-Energii, Individualitatea. 

3) Trupul, Eul Psihologic, Întrepătrundere Suflet și Corp Ener- 
gii, ca Unicitate Fiinţială. 

Peste Acestea este Supra-Conștiinta Scânteii de Cuvânt Logos 
Dumnezeiesc Arhetipul Sufletului nostru și de asemenea este Su- 
pra-Raţiunea Harică a Energiilor Necreate ce este Arhetipul Ener- 
giilor noastre Corp. Scânteia de Logos Dumnezeiesc și Scânteia 
de Har sunt Supra-Conștiinţa și Supra-Mentalul Fiinţei noastre In- 
tegrale. Noi avem o Conștiinţă de Suflet propriu, avem un Mental 
de Energii Corp propriu și totodată avem O Supra-Conștiinţă 
Dumnezeiască și Un Supra-Mental Haric. De aceea Conștiinţa 
noastră este Dialog cu Dumnezeu ca Supra-Realitate și Dialog cu 
Toată Creaţia ca Realitate. Unele mistici privesc această Configu- 
raţie a Realităţii noastre în Planuri și Corpuri succesive. Așa por- 
nesc și ele de la Scânteia de Dumnezeu, pe care o consideră însuși 
Sufletul în Sine, apoi în jurul Acesteia o serie de Corpuri, de la cel 
Mental Superior până la Mentalul Inferior Astral-Cauzal, apoi un 
Corp Vital-Eteric şi în sfârșit Corpul grosier Fizic. Unii mai adaugă 
şi alte Corpuri mai Subtile sau intermediare. În Viziunea Creştină 
nu este această Configuraţie de Planuri, ci este Unitatea de Rea- 
lități Trinitare Uitate după Căderea din Rai. Scânteia de Dumne- 
zeu nu este însuși Sufletul nostru, ci Arhetipul-Chipul Lui Dumne- 
zeu intrupat în Sufletul nostru care este Un Suflet Creat, dar Suflet 
cu Adevărat, Spirit Transcendental Asemănător cu Dumnezeu, 

dar de Substanţă Fiinţială Creată. Sufletul nostru are Conştiinţă de 
Suflet în Supra-Conștiinţa de Dumnezeu, Scânteia-Limbajul de 
Dumnezeu ce se Întipărește și se Întrupează Real în Sufletul nos- 
tru. Conștiinţa Sufletului nostru este Înrudită cu Supra-Conştiinţa 
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Scânteii-Limbajului Dumnezeiesc, de unde posibilitatea de Dialog 
între Conştiinţa Sufletului nostru Creat și Supra-Conștiința de 
Dumnezeu Creatorul. Noi prin Conștiința de Suflet Vorbim Real 
cu Dumnezeu. Deci Noi avem Un Suflet pur de Creaţie, dar pe 
Modelul-Arhetipul Scânteii de Dumnezeu. 

Sufletul este Fiinţa în Sine şi este ca şi Dumnezeu Triadă în 
Sine, este Eu-Conștiinţă, este Duh-Memorie de Conștiinţă și este 
Spirit-Limbaj de Conștiinţă. Sufletul este, după Filocalie, Conștiin- 
tă-Duh (Pneuma)-Spirit (Logos Creat). Deci Sufletul este Dincolo 
de Corp Energii. 

Energiile Corp sunt Emanaţia Mișcărilor Triadice de Suflet, ce 
au acest Miracol să Producă din Mișcările lor O Energie, nu să 
Consume Energie. Taina Sufletului este să Producă Energia, nu să 
Consume. Unde se Mişcă Sufletul acolo se Produc Energii, nu se 
Consumă. Consumul este doar în Cercul Închis al Energiilor ce se 
mişcă prin Energii. Noi suntem doar Un Suflet Integral și Un Corp 
Energetic Integral. Corpul este și el Triadic pe baza Chipului Tria- 
dic de Suflet. De aici Configuraţia de Corpuri din misticile antice. 
Corpul nostru este Corp Triadic nu ca Evoluţie-Devenire, ci este 
Real Triadic ca realitate în Sine ce este Chip de Dumnezeu Trei- 
me. Aşa Corpul nostru este Energie Mentală pură (care ar veni 
Mentalul Astral), este Energie Vitală pură (Corpul Eteric-Vital) și 
Energie în Depunere Organică (Corpul Fizic). 

Aceste Trei Moduri de Energii, considerate de unii ca Trei Cor- 
puri Energetice, nu sunt Energii separate și în Transformări-Deve- 
niri, ci sunt Energii Deodată și niciodată Despărţite sau Amestecate, 
dar în Întrepătrundere. Căderea Creaţiei Aduce Adausul Rupturi- 
lor Energetice, Fărâmiţărilor și Negativizărilor Energetice, care 
dau Impresia unei Deveniri-Evoluţii în Nostalgia Restabilirii Uni- 
tăţii Energetice ce s-a Distrus prin Cădere-Păcat. Energia Mentală 
pură se fărâmiţează în Energii Mentale Contrare-Polarizate și așa 
la fel și celelalte Energii, până la un Complex energetic polarizat. 
Această Polarizare Energetică nu este Normală, ci datorită Căde- 
rii Creaţiei. Trinitatea Energetică Normală nu este Polarizare, ci 
Dialog Energetic Comunitar. Taina Treirnii este Taina Unităţii Ne- 
contrare. Sufletul este o Realitate de Sine, dar fiind Viul Perma- 
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nent niciodată nu este fără Energii de Mișcare de Suflet. Așa Su- 
fletul este Permanent Învesmâmtatat de o Energie Fină-Menitală, 
ce este după unii Primul Corp al Sufletului. Acest Corp Mental 
niciodată nu se Desparte de Suflet, încât și la Moartea Trupului 
Sufletul are Acest Corp Fin-Mental prin care se Păstrează toate 
Memoriile Corpului-Trupului. De aceea Sufletul după Moartea 
Trupului se poate Arăta Ochilor Trupești sau poate Comunica 
Mental cu cei apropiaţi. Misticile antice numesc acest Corp ca As- 
tral-Karmic pe care sunt Înregistrate toate Memoriile Vieţii. În 
Anumite Stări Mistice Sufletul în Acest Corp Mental se poate 
Detașa de Trupul Fizic, fără să producă Moartea Trupului, într-o 
Dedublare-leșire din Trup. 

Acest Corp Mental are în El toată Configuraţia Corpului Fizic, 
încât, de este văzut, pare Asemănător Corpului Fizic, dar de o 
Consistenţă între Duh și Corp. În Acest Corp Mental sunt Infor- 
mativ și Prefigurativ toate Părţile Corpului cu tot Complexul Orga- 
nic şi Funcţional. 

Așa sunt Părţile de bază, Schelet Osos, Cap-Trunchi-Membre, 
de asemenea în Prefigurare toate Organele cu toate Simţurile res- 
pective. De aceea se zice că Sufletul prin Acest Corp Mental poa- 
te încă Simti Foame-Frig-Dureri oarecum Energetice, dar de un 
Nivel-Subtil, dar totuși real. Unele Mistici Oculte pe baza unor 
Tehnici Subtile fac O Adevărată Magie pe Acest Corp Mental 
până la o Desfrânare Astrală Demonică. Spiritismul este o Magie 
prin Acest Astral, care din normală Comunicare cu Mentalul celor 
Morti decade într-un Ocultism de Intrare în Planul Mental dincolo 
de planul Fizic, ce este destul de Periculos pentru noi, fiind Ames- 
tecat cu Acel complex de Mentaluri Demonice şi Negative. Hipnoza 
Ocultă este la fel o Magie pe acest Astral, ce duce la Un Paranor- 
mal Dubios, neputând Avea Control real pe Acest Plan. În mod 
normal, Acest plan Mental de Corp zis Astral nu este Separat de 
Planul Eteric Vital şi de planul Fizic Organic. Aceste Trei Planuri 
trebuie să fie Toate Trei Deodată și în Întrepătrundere. Mai mult, 
Aceste Planuri Mentale trebuie direct Controlate de Conştiinţa 
Pură de Suflet. 
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De aceea este foarte Periculos a Intra în Planul Mental Astral 
înainte de a Deschide Capacitatea de Suflet care să Controleze și 
să Stăpânească Planul Energetic Mental ce este Un Paranormal 
faţă de cel Fizic Organic. În mod normal Paranormalul este Sufle- 
tul, iar Corpul este Normalul Energetic, chiar dacă acest Energe- 
tic el însuşi este Tridimensional. Căderea prin Orbirea Sufletului 
aduce o Compensare Forţată. Sufletul Păcătos nu mai Vede prin 
Propriii Ochii de Suflet, ci se Leagă de Ochii Minţii-Mentalului, de 
unde Încercarea Sufletului de Detașare de Corpul propriu-zis, an- 
trenând astfel și Corpul Mental să se Rupă de Corpul Fizic. 

Corpul Integral este Triada Corp, Mental-Vital-Fizic. Acesta 
este Un Corp Complet. Corpul Înviat Hristic este Acest Corp În- 
treg, dar Ridicat la Starea de Nemurire și de Îndumnezeire ce îi dă 
Condiția de Paranormal față de Corpul Păcătos Supus Legilor 
Contrare. Mai mult, în mod Normal Sufletul este Peste Corpul 
nostru, are o Întindere mai mare decât Corpul ca Fiinţă Spirituală 
Infinită, încât Trupul Înviat Hristic este Învăluit de Sufletul Hristic 
care îi dă Condiţie Înduhovnicită ce trece barierele fizice, Sufletul 
mergând Înaintea Corpului. 

După căderea Creaţiei este acest Fenomen de Despărțirea Ce- 
lor Trei Părţi ale Corpului Integral. Dacă noi am avea Vederea 
Normală de Suflet ce este Superioară Vederii de Mental pur, am 
Vedea dintr-o dată și ca Suflet, și ca Mental pur, şi ca Vedere Fi- 
zică, ca o Vedere Completă şi Integrală, nu fragmentară și în Pla- 
nuri. Restabilirea noastră la Normalitatea de Integralitate Suflet în 
Sine şi Corp în Sine ne dă nouă aceste fenomene de Planuri sepa- 
rate. Noi în mod Normal trebuie mai întâi să Trăim pe plan de Su- 
flet şi din Acest Suflet să se Prelungească această Trăire în Corpul 
Integral-Trinitar. Sufletul este Viu de Sine, este Triadă de Sine, 
Eu-Duh (Pneuma)-Spirit (Logos Creat). Corpul de asemenea ca 
Prelungire-Ecou de Suflet este Viu-Triadă de Sine, este Mental-Vi- 
tal-Organe Fizice. Corpul Adevărat este Cel Viu Trinitar, nu In- 
complet fărâmițat. În acest Sens Mistica Isihastă are specificul 
Său. Isihasmul nu tinde la Paranormaluri Mentale Corporale ce 
sunt ale Corpului, ci tinde la Paranormalul direct de Suflet Dincolo 
de Tot Corpul Energetic, fie el Paranormal energetic. Un Para- 
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normal energetic Corporal Rupt de Paranormalul în Sine de Suflet 
este o Magie, nu este o Mistică Veritabilă de Intrare în Transcen- 
dent. Aşa Isihasmul este foarte exigent cu toate Paranormalurile 
Energetice Mentale și Corporale, ca să nu se Amestece cu 
Adevăratul Paranormal de Suflet, până la Confundare. Mai ales 
că Paranormalul Mental și Corporal este el însuși Amestecat în- 
tr-un Complex Oribil de Conștient și Subconştient de Cădere, în 
care s-au Adunat toate Reziduurile negative și Demonice. Cine 
mai are Curajul să Intre în Jungla Mentalului Nostru ? Misticile an- 
tice au Încercat o Dresare a dJivinelor acestuia, iar Ocultiștii În- 
cearcă o Magie a Stăpânirii. Isihasmul nu face nici Dresare, nici 
Magie, ci pur şi Simplu Trece peste ele direct în Suflet unde la 
Adăpost de ele se Împuterniceşte de către Cele Dumnezeiești și 
așa apoi se Întoarce în Corp cu Duhul de Suflet ce este Singurul 
Stăpân Real al Energiilor. 

Isihasmul nu caută Dedublarea în Astral, ieşirea din Fizic în 
Mentalul Astral, ci caută Intrarea în Suflet, unde Cheamă pe Dum- 
nezeu, urmând ca așa, cu Sufletul Înduhovnicit de Sf. Duh, să se 
întoarcă în Jungla Energiilor Corpului. Sunt cazuri când și în Isi- 
hasm se fac Dedublări-leșiri în Astral, dar acestea nu sunt prin 
Mental, ci prin Suflet direct, care începe să Ridice Energiile Cor- 
pului la Apropierea de Cele Spirituale dincolo de cele Fizice gro- 
siere. În mod normal, Dedublarea este Patologică, că Rupe Reali- 
tatea de Unitatea în Sine. În Isihasm nu se Dedublează, dar se 
Identifică Sufletul și Corpul ca Două Realităţi Distincte ce nu se 
Amestecă, nu se Despart, dar se Întrepătrund. Isihastul face de la 
început Dedublarea-Separarea Sufletului de Corp-Energii, nu ca 
să le Despartă, ci să le Identifice clar, ca să Poată Restabili 
Adevăratul Dialog dintre Suflet și Corp, ca Două Realităţi ce Stau 
Faţă în Faţă fără să se amestece, în Transfigurare reciprocă. De- 
dublarea în Simplu Astral este o Magie pe care Isihasmul o respin- 
ge ca pe o mare înșelare mistică. Doar o Intrare în Suflet Dincolo 
de Corp este adevărata Dedublare. Corpul după Cădere vrea să 
fie Independent de Suflet și își face el însuși O Dedublare în Sine, 
ca Niveluri de Planuri Corporale, de Plan Mental-Astral înlocuitor 
de Suflet. Un simplu Plan Astral Mental este Un Fals Spiritual 
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unde Colcăiesc Mentalurile la fel Psihopate ce își Neagă Adevăra- 
tul Suflet Idolatrizându-se pe sine ca Suflete. Vieţile Sfinţilor Isi- 
haști sunt pline de Arătările înșelătoare ale Acestui Plan Astral. 
Noi în mod normal avem Legături cu Planurile Mental-Astrale atât 
ale Îngerilor, cât și ale Naturii, și ale Mentalurilor Oamenilor. Se 
zice că mai ales în Somn, când Mentalul nostru se Reîntoarce spre 
Odihna în Duhul Sufletului, Trece prin Planurile Astral-Mentale 
ale tuturor, comunicând din fugă prin acele Visuri deosebite, une- 
ori Premoniţiale sau chiar Revelatoare. Și în stare normală de ve- 
ghe Corpul nostru este în Corelaţie cu Mentalul Cosmic. Așa se 
zice că prin Scheletul Osos se face o legătură cu Energiile directe 
de Har. Prin Sistemul Nervos se face o Legătură cu Inteligența de 
Îngeri şi Mentalul Oamenilor Vii sau Morți. lar prin Organe se 
face o Legătură Energetică subtilă care ar fi în Punctul Ombilical 
din Pântece, cu Energiile Naturii. Păcatele împotriva Harului ne 
afectează direct Oasele și Măduva Osoasă. Prin Inimă Intră Ener- 
gile Harice și se duc până în Oase. Prin Cap şi Şira Spinării se 
Duc Energiile Mentale Cosmice și Planetare. Prin Ombilic din 
Pântece se Duc Energiile Naturii. De aici unele Mistici fac o 
Adevărată Știință a Dirijării Energiilor în Corpul nostru. 

Isihasmul se fereşte de aceste Dirijări ce pot fi Greșite și chiar 
periculoase. După Cădere, toate Energiile sunt Amestecate Bune 
cu Rele, de aceea este foarte delicat să faci o Dirijare a lor, că trebuie 
pe unele să le distrugi şi de altele să te Încarci, neștiind Limitele... 

Isihasmul dezvoltă Trăirea de Suflet Dincolo de Energii Corp, 
ca Duh şi Cuvânt de Suflet, ca lubire-Pocăinţă și Rugăciune în Du- 
hul Inimii, ca prin Suflet să se Prelungească și Restabilirea Echili- 
brului Energetic Corporal. Se mai Apelează direct la Energiile Divine 
Harice care sunt Stăpânitoare peste Energiile noastre. Şi Isihas- 
mul folosește o Respirație Controlată și un Circuit Mental și Ner- 
vos Disciplinat, într-o Morală Sănătoasă. În Creier și pe Şira 
Spinării se Declanșează uneori O Adevărată Explozie de Energii 
Mentale așa de Intense, de se poate ajunge la Nebunie sau Psiho- 
patie. Mai mult, din Creier și de pe Şira Spinării se Intensifică o 
Hiperfunciie Organică ce Coboară în Sex şi se urcă în Pântece 
până la o adevărată Desfrânare de Patimi şi Lăcomia Pântecelui. 
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De aceea Nevoinţele Isihaste sunt în Primul Rând pe linie Energe- 
tică, Castitatea și Postul Alimentar. Între Sex şi Alimentaţie este o 
Legătură Directă, în Potenţare reciprocă. Isihaștii cunosc bine 
aceasta. Sexul Antrenează toată Energia Nervoasă și Mentală în- 
cepând din Creier, aceasta coborându-se pe Şira Spinării și Scur- 
gându-se în Sex. În Creier se declanșează Un Complex de Gân- 
duri-Mentaluri Aprinse-Pătimașe ce Întărâtă Energia Nervoasă și o 
Antrenează pe Coloana Vertebrală până în Organele Sex. Creie- 
rul apoi Secătuit de Energii caută Compensări Energetice, încât le 
Fură de la Organele Fizice, care de asemenea caută Compensarea 
de la o Alimentaţie în Plus, accelerându-se astfel activitatea Cen- 
trului Digestiv. Isihastul Lucrează şi el pe două Linii deodată. 
Oprește Hiperfuncţia Mentală din Creier prin Oprirea Gândurilor 
Pătimașe. Unii fac o Disciplinare a Gândurilor prin Concentrare și 
Meditaţii pozitive de Minte. Isihastul Ştie că Orice Gând își are Ori- 
ginea Într-un Cuvânt-Conştiinţă. Aşa face Trecerea Oricărui Gând 
în Arhetipul său Cuvântul. Schimbă Cuvintele și Schimbi Gânduri- 
le. Este o Metodă foarte eficace pe care o descoperă Isihasmul. 
De Concentrare și Meditaţii sunt capabili puţini, dar de Schimba- 
rea Cuvintelor sunt capabili toţi, dacă vor. Așa vezi ce Cuvinte sunt 
Legate de Gândurile Pătimașe pe care le ai. Începe să Înlocuieşti, 
să schimbi Cuvintele Pătimașe în Cuvinte Bune. Unii numesc 
aceasta un fel de Sugestie, dar nu este Sugestie, ci Taină a Trecerii 
Gândurilor în Cuvintele Arhetipale ce Opresc Fărâmiţarea Gându- 
rilor. Sugestia are Originea în Taina Cuvântului care se Leagă de 
Trezirea Unei Conștiinţe Dincolo de Gânduri-Mental. Cei ce fac 
Sugestii și Hipnoză Folosesc tocmai Puterea-Taina Cuvântului 
care ne este naturală şi care înglobează Gândurile noastre spre o 
Conştiinţă Stăpânitoare de Mental. Dacă noi am avea un Suflet 
Conștient de Sine, Sugestia și Hipnoza nu ar mai fi Posibilă, Cu- 
vintele ce sunt Proprii Conștiinţei de Suflet fiind Directe Trans- 
mitătoare de Conștiinţă, totodată în Participare deplin Conști- 
entă. Cuvântul nu este Sugestie, ci este Participare. Gândul este un 
Informational ce devine Obiectiv prin Cuvânt. Sufletul are Limbaj de 
Cuvinte ale Conştiinţei directe, care se Traduc în Mentalul Corpo- 
ral în Gânduri Informaționale, care trebuie apoi să se Întoarcă în 
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Cuvânt-Consştiință. Un Gând devine cu adevărat Conștiinţă doar 
dacă se Face Memorie-Cuvânt. Memoriile Mentalului nostru sunt 
pe baza Memoriilor de Conştiinţă-Cuvintele Transcendentale, de 
Suflet. 

În Creierul-Mentalul nostru Psihologic este Dubla existenţă Cu- 
vânt și Gând, Trupul nostru Fiind Integralitate Suflet și Corp, Lim- 
baj Sufletesc şi Limbaj Energetic Corporal. Psihologia să nu Uite 
că este Dublu Limbaj, de Cuvinte-Conștiinte deja de Suflet pur, și 
de Informaţii-Gânduri de Mental Energetic Corporal, care apoi se 
Împletesc în Integralitatea Unei Conștiinţe-Mental Deodată, în Îm- 
pletirea dintre Cuvânt şi Gând, ce niciodată nu se amestecă, dar 
se Potenţează reciproc. De aici descoperirea Isihastă că Odihna 
Gândului este Cuvântul, în care Gândul își Oprește Mișcarea și se 
Conștientizează, se Rememorează pe Sine. Un Gând este Trecător 
şi acesta dispare dacă nu este Permanentizat de Un Cu- 
vânt-Conştiinţă de Gând. Așa Cuvintele pot Opri sau Activa Re- 
memorarea Gândurilor. În Orice Luptă de Gând Intră cu Puterea 
Cuvântului Sfânt și toate Gândurile Rele se Opresc sau nu mai 
rămân Negativ-distrugătoare. Isihastul nu se Luptă cu Gândurile, 
ci le Captează în Cuvintele lor şi în Această Prindere le Discipli- 
nează prin Reîntoarcerea propriilor Gânduri de bunăvoie la Arheti- 
purile normale Bune. Sexul se Hrănește doar din Energie Ner- 
voasă şi Mentală, de aceea face în Creier o Fărâmitare în Gânduri 
tot mai disparate, ca să le coboare pe Coloana Vertebrală în Or- 
ganele Sex. Oprind Gândurile în Cuvinte, ele nu mai pot fi antre- 
nate în Jos spre Sex și așa se face o oarecare Stăpânire Sex. De 
aceea Isihastul se sileşte să aibă în Minte Limbaj de Cuvinte Sfin- 
te, Nu Limbaj de Gânduri tot mai fărâmitate. Înglobarea Gânduri- 
lor în Cuvinte este deja O Întoarcere a Mentalului în Conștiinţa de 
Suflet. Cel care a ajuns la Conștiinţa Cuvintelor se Apropie cu 
Pași siguri de Conştiința pură de Suflet. Rugăciunea este Taina În- 
globării Gândurilor în Cuvintele Hristice, ce Aduce apoi Conști- 
inta Hristică. Cuvântul este Stăpânul Gândurilor. 

Isihastul Exersează zilnic Puterea Cuvântului asupra Gândurilor 
Mentalului, spre Deschiderea Conştiinţei totale de Suflet. Ritualul 
Religios Creștin este Ritualul Puterii Cuvintelor Harice și Dumne- 
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zeiești asupra Mentalului Desacralizat al nostru celor Păcătoşi. 
Oprirea Mentalului nostru în Biserică pe Cuvintele Sacre este o 
Adevărată Sacro-Terapie a Mentalului nostru, ce are repercusiuni 
în tot Corpul nostru energetic. Slujbele Bisericești sunt Reale Pu- 
teri Energetice, o Adevărată Terapie a Sacrului pe Laic. Isihastul 
deci Oprește Orice Gând de Minte proprie în Cuvintele Sfinte. 
Totodată în Creier se Coboară Mentalul Cosmic de Îngeri Buni 
sau Răi, cât și Mentalul general al Oamenilor. Tot în Creier Isihastul 
face Trierea Acestor Mentaluri, Înglobându-le în Cuvintele Sfinte, 
nu lăsându-le de Capul lor, libere. Isihastul astfel Înglobează mai 
Întâi tot Limbajul Mental Cosmic, în Cuvintele Sfinte, peste Com- 
plexul Mentalului Fărâmiţat în Unde și Gânduri Mentale. Isihastul 
nu Lasă Acest Mental să Coboare pe Coloana Vertebrală în Orga- 
nele Sex, ci face o Coborâre Prin Faţă, nu „prin Spate”... o Co- 
borâre prin Gât în Pronunţare de Cuvinte-Conștiinţe până la 
Inimă, unde este Întâlnirea cu toată Conștiinţa de Suflet real și 
pur. Schimbarea acestui Traseu pe linia Gât-Inimă face o Schim- 
bare de Circuit Energetic, ce nu mai este O Scurgere în Sex, ci o 
Acumulare în Inimă. Dar acum mai Intervine Circuitul celălalt al 
Energiilor Alimentare-Organice. Orice Aliment este Un Limbaj 
propriu. Mâncarea de Carne se face în Tine Limbaj de Carne și 
aşa orice Aliment. Spune-mi ce Mănânci, ca să Spun ce Mental ai 
în Tine. Isihastul care Ştie că Mișcările Energetice din Corp sunt 
de fapt Limbaj Mental-Energetic, are o Grijă deosebită să nu 
Mănânce orice Mâncare care să-i Producă Deranjamente de Lim- 
baj Energetic în Corp, ce-l Sustrag de la Convorbirea Sfântă. Ori- 
ce Aliment produce după Asimilare Un Anume Complex Mental 
ce se traduce în Gânduri corespunzătoare. Noi ne Hrănim Perma- 
nent Cu Memorii de Limbaj Alimentar. Prin Alimente noi deja 
Introducem în Noi Limbaje Bune sau Rele. În funcţie și de Mânca- 
re ai Mintea-Conșştiinţa. Este de asemenea Un Circuit al Limbaju- 
lui Alimentar. Din Pântece Energiile Alimentare trec în Organele 
de bază care le folosesc la Înlocuirea Energiilor Uzate, Limbajul 
Urcând Apoi Ori pe Coloana Vertebrală în Creier direct, Poluând 
Creierul cu Informaţii directe de Alimente, ori prin Faţă direct 
spre Inimă. Isihastul Ştie că Antrenarea Energiilor Alimentare pe 
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Coloana Vertebrală în Sus spre Creier dă Creierului acea Desfrâ- 
nare de Gânduri necontrolate. 

După Cădere și prin Viaţa noastră Păcătoasă, noi nu mai 
avem Circuitul Normal de la Pântece spre Inimă, ci prin Coborâ- 
rea în Sex de unde Urcă în Sus pe Coloană spre Creier. De aici 
marea Importanță a Postului Alimentar în Practica Isihastă. Min- 
tea noi o mai putem oarecum să o dirijăm din Cap spre Inimă, dar 
Energiile din Pântece nu mai putem. Misticile Indiene ca Yoga și 
alte Terapii Oculte Încearcă o Astfel de Dirijare, care ar fi O dată 
Direct pe Coloana Vertebrală, și totodată prin niște Roţi-Chak- 
re-Plexuri Psiho-Energetice. Aceste Plexuri Nervoase sunt în mod 
Normal, dar Circuitul Energetic prin ele este Ambiguu. Căderea 
ne aduce Schimbări și Negativizări de Circuite Energetice, încât 
este în Dubiu în ce măsură putem Restabili adevăratul Circuit. Isi- 
hasmul Vine cu Descoperirea Circuitului „Prin Faţă" în Locul Ini- 
mii, de la Sex-Pântece la Inimă și de la Creier-Gât tot la Inimă, 
unde este Legătura cu Sufletul. Aici ar trebui O Conlucrare ce este 
mai mult de ordin Ştiinţific şi Terapeutic Natural. 

— Deci Postul, interveni Avva Isaia, este tot atât de Important 
ca și Rugăciunea și Pocăința. 

Isihasm înseamnă Rugăciune-Pocăinţă-Post. Orice Aliment se 
Transmite Energetic pe Coloană în Creier și generează acele Gân- 
duri Pătimașe. Postul Odihnește Creierul de Haosul Gândurilor. 
Rugăciunea se Sileşte să le Oprească în Cuvinte Sfinte, dar dacă 
sunt prea Pătimașe datorită Unei Alimentaţii Pătimașe, nu mai 
poate face faţă... Prin Post noi Ajutăm Mintea să fie Liberă de 
Gânduri, să poată Intra în Duhul Inimii să se Întâlnească Hristic cu 
Harul şi Înduhovnicirea Sfântă. 

— Ce sunt Simţurile, Gândurile și Funcţiile Organice ale Corpu- 
lui nostru ? 

- În viziunea mistică, tot Corpul nostru este Un Complex de 
Limbaj Energetic. Corpul nostru este Trienergetic, energie Men- 
tală, energie Vitală și energie de Depunere în Organe. Această 
Trienergie este Unică și totuși neamestecată și niciodată Una în 
Lipsa Celorlalte. Ştiinţa confirmă aceasta, Energia-Materia fiind 
Informaţia-Mişcarea-Masa. În Limbajul mistic, Informaţia este 
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Mentalul, Prelungirea în Energii a Conștiinţei de Suflet. Mentalul 
nostru este ca Origine în Mişcările de Conștiinţă a Sufletului, care 
luate separat sunt acele „Conştiinte Mecanice", acele Legi Chimi- 
ce și Fizice ale Energiei-Materiei. Formele de Informaţii-Legi se 
traduc în Psihicul nostru ca Gânduri-Idei-Raţiuni. Deci Gândurile 
noastre sunt pe Arhetipurile-Modelele Modurilor de Conştiinţă de 
Suflet. Orice Mișcare de Conștiinţă din Suflet se traduce totodată 
ca Gânduri în Mentalul Corpului nostru. După Cădere Conștiinţa 
Orbind, Mentalul nostru se Desparte și se depărtează de Modurile 
de Conștiinţă, încât apar Multe Gânduri fără Tiparul Conștiinţei 
Adevărate, ca acele gânduri Rele Negative. Orice Gând Rupt de 
Conștiinţa de Suflet este Negativ și Distrugător. Deci Mintea noas- 
tră are Limbaj de Gânduri. Aceste gânduri totodată se Traduc în 
Vitalul Corpului nostru în Simţuri, care sunt Limbajul Vitalului 
nostru. Sufletul nu are Minte, are Conștiinţă Superioară Mintii. La 
fel Sufletul nu are Simţuri, are Duh-Sentiment-Pătrundere, mai 
mult decât Simţurile. Noi avem Simţire în măsura Gândurilor 
noastre, Simţurile fiind Gândurile Energiei Vitale din Corpul nostru. 
Simţurile sunt Limbaj Vital. Deci Gândurile sunt Limbajul Min- 
ții-Mentalului. Simţurile sunt Limbajul Vitalului nostru Corporal. 
Funcţiile Organelor noastre sunt Limbajul Organelor. Toate 
Aceste Limbaje sunt în Întrepătrundere și în Legătură. În stare de 
Păcat apar Rupturi între aceste Limbaje, care ajung să nu mai fie 
în concordanță, de unde dereglările și Bolile respective. Psihologia 
ar trebui să ţină cont și de Descoperirile Misticii. Noi avem de 
bază cinci Simţuri: Vedere-Auz-Miros-Gust-Pipăit. Ca mistică, 
acestea sunt în corespondenţă-analogie cu cele Cinci Categorii 
Mentale: Spaţiu-Vibraţie-Coeziune-Timp-Formă. lar acestea Co- 
respund cu cele Cinci Sisteme Funcţionale Organice: Sistemul 
Nervos-Circulator-Respirator-Digestiv-Osos. Sf. Nicodim Aghiori- 
tul, în Cartea sa „Paza celor Cinci Simţuri”, descrie pe larg aceste 
corelaţii, deși folosește Știința Vremii sale. Şi noi Isihaștii trebuie 
să știm ce legături sunt între Gândurile, Simţurile și Organele 
noastre, ca să nu cădem în Înșelări mistice, unele destul de groso- 
lane. Orice Gând este Legat totodată de Un Anume Simt și toto- 
dată de un Anume Organ. Așa, un Gând Bun sau Rău dă efectele 
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sale în Simţuri și în Organele noastre. Noi avem astfel Limbaj de 
Suflet şi Limbaj de Energii Corp, ce sunt Deosebite, dar în Prelun- 
gire, nu Străine. Mai mult, Cele Două Limbaje se Unesc într-un 
Unic Limbaj Împletit în Limbajul Psihologic al Trupului nostru. 
Conştiinţa de Suflet cu Mentalul energetic de Corp se Face Gân- 
dire-Raţiune-Judecată-Voinţă. Sentimentul de Duh-Suflet împre- 


ună cu Simturile Corpului se Fac Acel Sentiment ce este şi Sufle- 


tesc, şi Corporal totodată. Apoi Limbajul de Spirit Sufletesc cu 
Funcţiile Organice se Fac Acele Sisteme de Funcţiuni Organice ce 
dau Unitatea Trupului. Toate aceste Descifrări ne sunt de mare fo- 
los în Trăirea Vieţii Isihaste. 

- Se vorbeşte că Sufletul după Moartea Trupului are totuși 
Simţire și Înfăţișarea Corpului nostru obișnuit. 

_ Sufletul este Realitatea noastră de fapt, dar Acest Viu Per- 
manent Suflet are O Emanaţie Permanentă Energetică ce Înveş- 
mântează în mod normal Sufletul. Cel mai apropiat Veșmânt este 
Energia Mentală, care după cum s-a spus are în ea Informativ şi 
Prefigurativ toate Simţurile şi toate Funcţiile și Formele Organice 
ale Corpului nostru. Așa că dacă ne Vedem Sufletul după Moariea 
Trupului că rămâne cu acest Veşmânt Mental, el se vede în Forma 
Corpului nostru știut, dar într-o Stare foarte Transparentă, ca între 
Corp şi Duh. Și în măsura Sfinţeniei Sufletului Acest Veșmânt 
Mental este Spiritualizat sau încă Legat puternic de Cele Corpora- 
le, ceea ce-i lasă Senzaţii de Frig-Foame-Durere etc., îi lasă Me- 
morii îngroșate materiale şi Memorii Negative. 


XXXII 


Existenta în Sine este Limbaj şi Dialog. Totul este Dialog între 
Conștiinţe de Suflete și este Dialog între Energii. Noi Creaţia Dia- 
logăm cu Însăși Sf. Treime Dumnezeu, cu Harul-Energiile Necreate, 
Dialogăm cu toată Creaţia Cosmică, Îngeri-Natură-Om. După 
Căderea din Rai şi din cauza Adausurilor Păcatelor, noi Uităm de 
Aceste Întrepătrunderi. Sufletul Orbit nu mai are Conştiinţă şi Ve- 
dere de Sine Însuși, se Lasă în Vederea și Semi-Conștiința Menta- 
lului Energetic al Corpului. De aici sensul Misticii, ca Reîntoarce- 
rea la Suflet, la Redescoperirea Suiletului, la Redeşteptarea 
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Conştiinței Reale de Suflet Dincolo de Mentalul Energetic-Prelun- 
gire de Conștiinţă de Suflet. De aici așa-zisa Interiorizare în Mis- 
tică. Dacă ne Regăsim Sufletul, ne Renaștem pe noi înșine, 
Regăsim Vederea Transcendentală a Realităţii generale. Noi am 
Uitat că de fapt Sufletul El Însuși trebuie să se Miste Participativ 
față de Dumnezeu Creatorul și fată de Celelalte Creaţii. Dar după 
Cădere Sufletul Orbit mai întâi se Caută pe Sine, ca apoi să treacă 
la Normala Mistică de Participare cu Sufletul la cele Dincolo de 
propriul Suflet. Misticile necreștine se Opresc doar la Redescope- 
rirea Propriului Suflet. Isihasmul face și Pasul Participării Sufletu- 
lui Renăscut față de Dumnezeu Creatorul și față de întreaga 
Creaţie. Mistica Isihastă este astfel dublă Mistică, Interiorizare de 
Regăsirea propriului Suflet și totodată Exteriorizare de Participare 
cu Sufletul Regăsit fată de Dumnezeu. 

Mistica Isihastă nu este Închidere în Sine a Întregii Existente, 
până la Monologul Transcendental, ci este tocmai Deschiderea la 
Dialogul Transcendental faţă de Un Dumnezeu Creator. 

Isihasmul are astfel o Fază de Regăsirea propriului Suflet, ca 
Redobândirea Vederii-Conștiinţei de Suflet, prin Cuvântul-Lumina 
Hristică și prin Sf. Duh Revitalizarea Sufletului. Apoi are Faza 
Misticii propriu-zise de Dialog Transcendental cu Dumnezeu. În 
Interiorul nostru îl avem ca Esenţă pe Dumnezeu, încât nu suntem 
Străini de Dumnezeu. Ucigând pe Dumnezeu din Noi Înșine, 
Rămânem doar Noi Înșine și așa ne facem Monolog. Dar Esenţa de 
Creatie este Dialog, încât Creaţia fără Dumnezeu își Compensează 
Dialogul Cu Dumnezeu printr-un Dialog Fals cu O Fantomă de Al- 
ter-Ego reală și lluzivă, care-i Aduce Degradarea și Inconştienţa 
de Suflet. De aceea Scăparea de Acest Alter-Ego Fals se face sii 
Restabilirea Dialogului cu Dumnezeul Cel Adevărat, care Topește 
Ceaţa Falsei Fantome Negative. Toată Nevoința Isihastă este 
Rugăciunea Orbului din Evanghelie, „Doamne, Vreau să Văd". 
Vreau să Redevin Suflet Văzător, ca să Văd pe Dumnezeul 
Adevărat la Lumină, să Scap de Fantoma de Întuneric a unei Ve- 
deri de Suflet Orb. 

Isihasmul este Strădania de Recăpătare a Vederii de Suflet prin 
Cuvântul-Lumina Hristică și Reînvierea în Sf. Duh. Cu Redobân- 
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direa Ochilor de Suflet, Existenţa Recapătă Altă Înfăţișare, aşa 
cum a Creat-o Dumnezeu la început în Rai. O mare Taină !... To- 
tul are alte Dimensiuni. Mintea se Deschide într-un Supra-Mental 
Dincolo de Mental. Ceaţa se Risipește, O Lumină Taborică Hris- 
tică Coboară în Suflet și în Corp... Doamne Dumnezeule, ce 
Lume. Minunată este Creaţia Ta !... Doamne, ce mai pot Spune de 
atâta Uimire !... 


XXXIII 


În mare, s-a Relatat ce este Trăirea Isihastă. 

— Să nu Uităm, Fraţilor, accentuă Avva Isaia, că toată Învăţătu- 
ra este în Vieţile Sfinţilor și în Scrierile lor Filocalice. Și noi aici am 
încercat o Bâjbâire în Marea de Lumină a Celor Sfinte. Într-adevăr 
avem nevoie de Clarificări, fiecare generaţie de Oameni având 
specificul său. Noi suntem la Răscrucea Unei Culturi Vaste şi pline 
de Contradicţii. Indicatorii ne sunt de mare folos. 


84. 


Redăm şi Ultimul Capitol din Manuscrisul lui Neofit despre 
„Canonul Isihastului”. 

— Părintele meu Avva Neofit Pustnicul îmi spunea că Sufletul 
se Odihnește pe sine cu adevărat nu în Sine Însuși, cum se crede 
de obicei, ci Dincolo de Sine, în Dumnezeu. Taina Creștină este 
Permanentizarea în Celălalt. Sufletul este Indestructibil, nu se poate 
Amesteca sau Absorbi, dar este Capabil de Dialog și de Transfer 
în Alt Suflet. Iubirea este Acest Dialog şi Transfer. Dumnezeu 
Creatorul este Transcendentul Dincolo de Creaţie. Odihna Crea- 
tiei este Dialogul Iubirii de Dumnezeu. Taina Isihastă este Taina 
Icoanei şi Taina Euharistiei Hristice. Icoana este Dialog-Convorbire 
cu Dumnezeu, nu Transformarea Creaţiei în Dumnezeu ca Idolul. 

În Euharistia Hristică este totodată şi Dumnezeu și Creaţie, 
fără Amestecare, dar în Împărtășire reciprocă a Iubirii Absolute. 
Taina Misticii Creştine este Taina Propriei Trăiri în Celălalt. 
Creștinism înseamnă Deschidere Dincolo de Sine, nu Închidere 
totală în Sine. Este Trăire Dincolo de Sine prin propriul Viu de 
Sine, în Supra-Viul Celuilalt, în care propriul Viu Gustă din plin 
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Supra-Viul Celuilalt ce este real și Obiectiv, nu proprie Închipuire. 
Trăitorul Isihast trebuie să se silească să Intre în Dumnezeu, în 
care să se Supra-Personalizeze de către Dumnezeu, ca Îndumne- 
zeire-Umplere de Sf. Duh și Har. Icoana este Supra-Personaliza- 
rea Creaţiei prin Dumnezeu, fără Amestecare între Dumnezeu și 
Creaţie, fiecare Rămânând ce este, dar fiecare prin Celălalt, în 
Transfigurare reciprocă, Creaţia Îndumnezeindu-se şi Dumnezeu 
Întrupându-se, Coborând în Creaţie. Creaţia Îl are deja pe Dum- 
nezeu ca Chip-Arhetip, ca Limbaj, prin Scânteia de Logos din Su- 
flet, dar Această Înrudire trebuie Ridicată la Participarea Deplină a 
Creaţiei cu Propriu Răspuns și lubire. Noi Ştim Limba Dumneze- 
iască, trebuie să Vorbim real și Personal cu Dumnezeu. Creaţia 
este Un Permanent de Creaţie, după cum și Dumnezeu este Un 
Permanent Dumnezeiesc. De aici Dialogul între Permanente. Prin 
Dialog ne Supra-Permanentizărn totodată, Eu în Conștiinţa Celui- 
lalt și Celălalt în Conştiinţa mea, fiecare Rămânând Ce Este, dar 
în Transfigurarea Reciprocă. 

De aici Permanentizarea Noastră în Dumnezeu și a Lui Dum- 
nezeu în Noi Creaţia. Creaţia încearcă prin Cădere o Uitare de 
Dumnezeu, care este Imposibilă, de unde Căderea se face 
Anti-Dumnezeu, nu Ateism, care nu Există. Dumnezeu Există şi 
poți fi doar Împotriva Lui, dar ca să-L. Negi este O Inepţie şi o 
Minciună de bună Voie, o Auto-Păcălire Necinstită. Toată Viaţa 
Isihastului este Restabilirea Dialogului cu Dumnezeu, Vorbirii cu 
Dumnezeu. De aici Rugăciunea Neîncetată a Mintii şi Pocăinţa 
lubirea Neîncetată a Inimii şi a Treziei Neîncetate de Duh Suflet în 
Lauda-Cântarea Hristică. Străduiește-te să te Rogi Neîncetat cu 
Mintea în Pocăinţa-lubirea Inimii până la Adâncimea Treziei de 
Duh de Suflet care cu cât se va Deschide mai mult, cu atât vei vorbi 
mai real Cu Dumnezeu. Mintea în Numele-Cuvântul Hristic se 
Odihneșşte, Inima în Iubire şi Pocăinţă se Odihnește, Duhul Sufletu- 
lui în Cântarea Rugăciunii se Odihnește direct în Dumnezeu. 
Sileşte-te cel mai mult să Deschizi Duhul Sufletului prin Acea Trezie 
Transcendentală de Suflet direct față de Dumnezeu. Duhul Sufletului 
tău Va Lăuda Numele Lui Dumnezeu și prin Acesta se vor Deschide 
Ochii de Suflet-Conştiinţa care va începe Convorbirea Cu Dumne- 
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zeu care este Dincolo de Vorbirea noastră Obișnuită. Avva al meu 
Pustnicul Neofit îmi repeta adesea să nu Neglijez așa-zisul „Canon al 
Isihastului". Zilnic fă Anumite Acte atât ca Suflet, cât și Corp, ca Do- 
vadă de Participare la Dialogul cu Dumnezeu. Recunoștinţa este 
Mişcarea lubirii Transcendentale. A Recunoaște înseamnă a 
Răspunde în Mod Propriu. Viaţa înseamnă lubire, adică Dăruire și 
Recunoștinţă-Răspuns. lubirea nu Așteaptă Răspuns, dar lubirea 
Răspunde întotdeauna cu O veșnică Mișcare de lubire ce înseamnă 
Recunoștinţa Iubirii. De aceea O Iubire fără Recunoștinţă este O Iu- 
bire Moartă, anchilozată, fără mișcare și Viaţă. Isihastul trebuie să 
facă niște Acte de Recunoștinţă, ca Viu de Proprie Iubire. În limba- 
jul nostru specific aceasta se numește „Canon', Lucrare Duhovni- 
cească. Canonul este asociat de noi cu semnificaţia de „Trudă-dert- 
fire-Asceză-Suferirea unei Greutăţi”. În sens Isihast, „Canonul" 
înseamnă Luarea de Bună Voie a Unei „Lucrări” fie de Asceză, fie 
de Jertfire, fie de o Anume Regulă-Disciplină de Viață, ca Lucrare 
de Urcuş Duhovnicesc. Canon înseamnă „Scară Duhovnicească”. 
Fiecare are Scară-Canon de Viaţă pe Măsura lui. Sfinţii au luat 
Un Canon-Scară după specificul lor. Canon înseamnă „Practica 
proprie". Dacă Practici, faci Canonul Zilnic, vei câștiga Rezultate, 
altfel nu ai la ce să te aștepți. Fără Lucrare-Canon nu se Reali- 
zează nimic. Cine nu are O Practică-Canon propriu, nu are o 
Trăire Personală Mistică. Începătorii cer de la Duhovnic-Povăţui- 
tor „O Anumită Lucrare-Canon", și în măsura în care fac aceasta, 
vor câștiga ce caută. Şi Avansaţii încă fac Lucrări-Canon, ca 
Menţinere și ca Urcare în Continuare. Cei învăpăiați de Recu- 
noştinţă faţă de Iubirea Lui Dumnezeu se vor Smeri cu Duhul, iar 
Energiile Corpului își vor Rememora Gândurile și Simţurile în 
Beatitudinea Cerească. Canonul, Străduinţa Zilnică va Apropia pe 
Isihast de „Cina cea de Taină” Dumnezeiască. Canonul-Practica 
zilnică este Ritualul personal în Propriu Templu-Biserică. Avva 
Neofit Pustnicul avea Un Canon al Său, pe care-l ţinea ascuns. Se 
Scula la Miezul Nopţii şi nu lipsea niciodată de la Utrenia de 
Noapte. Se Ruga Neîncetat și Rămânea în Uimire Duhovnicească 
deseori. Rar vorbea de Trăirile sale. Spunea că Lumea de Dincolo 
este în Analogie cu cea obișnuită, dar în Alte Dimensiuni ce nu se 
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pot descrie. Lumea este Dublă, zicea el, Este ce Este şi Dincolo de 
Ce Este. Imi spunea adesea să nu neglijez „Nevoinţa Corpului”. 
Isihastul trebuie să facă Zilnic de la 300 de Mătănii în sus și până 
la O Mie de Închinăciuni. Spre sfârșit, Avva Neofit nemaiputând 
săvârși Mătăniile, făcea totuși un fel de Metanii din Genunchi, rar, 
adânc și cu evlavie deosebită. Fără Nevoinţele Trupești, spunea el, 
Trupul va fi Lipsit de Împărtășirea Duhovnicească. Este o mare 
greșeală să Uiţi de Nevoinţa Trupească, că Trupul trebuie să Învieze 
și la Inviere se va Vedea că nu l-ai Înduhovnicit. O mare Impor- 
tanță dă Avva Neofit „Regulii Mâncării". Cine nu va înţelege Du- 
hovnicia Mâncării nu va înțelege niciodată adevărata Duhovnicie, 
spunea el. Morala Sufletului este Virtutea și Disciplina Minţii-Gân- 
dirii, iar Morala Corpului este „Regula Mâncării”. Mai ales în 
Mânăstiri s-a Uitat această Taină a Mâncării, care a trecut din Gri- 
ja Duhovnicilor în Plăcerile Administratorilor. După cum în Viaţa 
de Mânăstire este O Artă de a Gândi, la fel este O Artă de a Mân- 
ca. Marii Duhovnici îţi arată Calea Duhovnicească de a Gândi și 
tot ei îţi arată Calea Duhovnicească de a Mânca, ce este în egală 
măsură. Cei ce se Ridică la Gândirea Duhovnicească știu că tre- 
buie și o Mâncare la fel Duhovnicească. A început să se Uite 
această Legătură hotărâtoare în Practica Isihastă. 

Prin Gândire Păcătoasă te Întinezi cu Sufletul, și prin Alimen- 
tație Pătimașă Necinstești Trupul. Vai de Călugărul care nu se lasă 
de Carne. Mâncarea se Face Gândire Asemănătoare după câteva 
Ore. Spune-mi ce Mănânci ca să spun ce Gândești, zice prover- 
bul. Cei ce Povăţuiesc pe alţii Sufletește dar nu știu să Povăţuiască 
și în Privința Mâncării, sunt doar Povăţuitori de formă și fără Re- 
zultate. După cum Fiecare Gândește într-un specific al său, la fel 
Fiecare trebuie să Mănânce în felul său. Duhovnicul trebuie să 
descifreze aceasta, dacă vrea să Îndrume pe cineva așa cum tre- 
buie. Este o mare greșeală să Silești pe alţii să Mănânce ca tine, este 
o Silă Diavolească. Isihastul fără o Regulă a Mâncării nu va ajunge 
niciodată la Isihie. Mâncarea Isihastului Consacrat este Grâul-Se- 
mințele-Fructele cu Zarzavaturile și puţin Lactate. Carnea pentru 
Isihast este de neconceput. De asemenea, Mâncarea Nefiartă este 
adevărata Mâncare a Isihastului, că prin Fierbere se Omoară Ali- 
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mentele. Cine are Urechi de Auzit să Audă. Fericiţi sunt cei ce se 
Înduhovnicesc și Sufletește, și Trupeşte. Isihasmul este această 
Dublă Înduhovnicire. Vai de Părinţii care își cresc Copiii cu 


Mâncăruri Bolnave. 


POSTEFAȚĂ 


Scrierile „Nevoinţele Isihaste” și „Urcușul isihast” au văzut 
lumina tiparului în anul 1991. În cuprinsul lor, Părintele Ghelasie 
Gheorghe de la Frăsinei continuă zugrăvirea viziunii mistice isi- 
haste din perspectiva iconic-liturgică creștină. Isihasmul ni se în- 
fățişează ca prelungire a Tainelor Sfintei Treimi și Întrupării lui 
Hristos în viața omenească. 

Continua corelare a viziunii liturgice triadologice și dualității 
iconice ca principale repere ermineutice în descrierea viziunii 
creștine revelate îngăduie păstrarea unui echilibru viu între hris- 
tologie și pneumatologie, ontologia iconică personalistă fiind con- 
cretizată în mistica euharistică. Această abordare îi îngăduie Pă- 
rintelui Ghelasie să parcurgă desluşitor un mare număr de 
problematici semnificative din câmpul teologic și cultural contem- 
poran. Impresionează caracterul dialogic, comparativ și știintific al 
tratării. 

Cuviosul atrage atenţia asupra specificului abordării mistice, 
care prelungește mystagogic experienţa liturgică a Bisericii până 
la a recupera, în rugul nevoinţelor isihaste, dincolo de straturile de 
adaus ale căderii, dimensiunea iconică a întregii existenţe. Sfinţia 
sa extinde creativ aria de relevanţă a unor concepte din teologie 
până la asumarea discursului mistic ca spaţiu dialogal în care are 
loc confruntarea viziunii revelate cu diversele tradiţii şi concepții 
cultural-religioase. 

Prin dialogul sau între-vederea identităţilor neconfundate, păr- 
tile aflate în raportare reciprocă nu sunt opuse până la tendințe de 
anihilare reciprocă, nici nu sunt prefăcute în mod sincretic. 

Viziunea revelată asimilată mistic și liturgic își răspândește lu- 
mina în toate ungherele existenţei şi cugetării omenești. Diversele 
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concepții şi construcții ale minţii omenești își descoperă nucleul 
viu, scânteia de adevăr neafectată de confuziile şi iluziile căderii. 
Plecând de la această sămânță de logos, cunoașterea omenească 
călăuzită de iconomia divină poate înainta cu discernământ du- 
hovnicesc spre restaurarea și întregirea viziunii despre Dumnezeu 
şi lume, prin razele de înțelegere ale Chipului lui Dumnezeu și Cu- 
vântului întrupat. 

Discursul Părintelui Ghelasie surprinde dintr-o amplă perspec- 
tivă iconică bogăţia de consemnări ale fondului revelat creștin, tot- 
odată cu deschideri, lărgiri, precizări sau diferențieri atent nuan- 
tate, în abordarea unor probleme considerate de către unii pe 
undeva clasate. 

Se uită însă uneori, din dorinţa de a ocroti Adevărul revelat 
prin limitarea strictă la formulări și scheme de înțelegere prestabi- 
lite, că acesta nu poate fi „îngrădit”, nici „consumat” prin respec- 
tivele exprimări dogmatice. Dimpotrivă, acestea au menirea de a 
deschide accesul la Taină, adevărul rămânând inepuizabil. Aceasta 
îngăduie o vedere a sa într-o multitudine de nuanţe și aprofundări, 
fără contrazicere în ce priveşte „faptele” cu concepțiile teologic 
consacrate de către Sfintii Părinţi din vechime. 

Însăşi posibilitatea de adâncire infinită a formelor de exprima- 
re a cunoaşterii revelate arată caracterul dumnezeiesc al Revelaţiei 
creștine, precum şi taina limbajului omenesc ce reflectă infinita 
cuprindere a Cuvântului lui Dumnezeu. 

Tocmai faptul că dogma creştină ca exprimare discursivă este 
socotită fereastră a Adevărului revelat sau Icoanei Comuniunii și 
nu e identificată cu Taina sau Viaţa însăși, face să se evite peri- 
colul încremenirii cunoașterii în dogmatismul unui sistem scolastic 
formal, rigid şi absolutist. 

Viziunea dogmatică este hotar nu al îngrădirii, ci al desgrădirii 
sau deschiderii nesfârşite spre Taină şi Descoperire, fiind purtă- 
toare a Revelaţiei experiate ca Viaţă și Dialog în Absolut. 

În aprofundările sale mistice, Cuviosul Ghelasie extinde viziu- 
nea tradițională creștină sintetizată de Sfântul Grigorie Palama, 
plecând de la afirmarea personalismului ființei sau afirmarea tri- 
adică a Chipului Dumnezeului Celui viu. Chipul Treimic este îm- 
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părtășit din veci în mod absolut de către Persoana Tatălui prin 
naștere Fiului şi prin purcedere Duhului Sfânt. Chipul Treimii ne- 
despărțite și distincţia între ființă și energii în Dumnezeu sunt 
transpuse în icoana de creaţie, Părintele Ghelasie dezvoltând pe 
aceste baze teo-antropologia creștină. 

Pe fondul distincţiei între ființa sau chipul trinitar al Persoanei 
și energiile privite ca prelungiri sau reflectări ale mișcărilor sale, 
Părintele Ghelasie subliniază distincția între limbajul direct de Per- 
soană și cel de har sau raţiuni. Acestea nu sunt ontologic contrare 
ci în prelungire și întrepătrundere. Contrarietăţile dintre planuri 
apar în urma căderii, când manifestarea energetică de corp „trece 
în față” și, reflectând „mișcările anti-arhetipale” de suflet, se „ru- 
pe” în contrarii și ocultează realitatea și comunicarea de suflet, 
care se retrage în umbră. 

Importantă este în acest punct tocmai depăşirea „magiei” 
energetist-structuraliste și afirmarea „esenței dialogale” a exis- 
tenței create, a fiinţialităţii de creaţie și a dihotomiei ființţă-energii 
din alcătuirea făpturii zidite, în împletire cu logosul divin sau pece- 
tea iconică incorporată, spre evitarea riscului unei conceperi pan- 
teiste a actului creator divin. 

Dată fiind afirmarea prin logica trinitară a personalismului fin- 
tial și identităţii iconice ireductibile a Persoanei, Părintele Ghelasie 
susține posibilitatea unei împărtășiri ființiale, ca unire-comuniune 
directă interpersonală sau „întrupare reciprocă” prin iubire-dra- 
goste-dăruire, în întrepătrundere fără amestec sau confundare. 
Accesul făpturii spre părtășia la firea dumnezeiască e dat de Însusi 
Logosul dumnezeiesc care prin creație și-a împletit chipul sau că 
vântul în ființialitatea de creaţie. Iar prin Întrupare şi prin toate 
actele mântuitoare a restaurat și împlinit până la îndumnezeire în 
Intruparea Sa, chipul omenesc în unire neamestecată și nedespăr- 
țită cu Prototipul divin. 

După cum s-a amintit mai sus, comunicarea directă sufletească 
și cea discursivă de corp sunt în mod originar în armonie şi pre- 
lungire, păcatul generând o rupere până la contrarierea și con- 
fuzia între realitatea de suflet și reflectarea ei energetică de corp. 
Trupul, privit ca icoană a unirii lor, precum și ca biserică a unirii 
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omului cu Dumnezeu, este prin urmare afectat până la boală, stri- 
căciune și moarte. Metoda isihastă presupune restaurarea con- 
diţiei iconice prin întoarcerea sau odihna minţii în Cuvântul și a 
gestului în mișcarea de taină a Duhului Sfânt. 

În mistica Euharistică, nevoința isihastă este privită atât ca pre- 
lungire a Tainelor Bisericii după modelul comuniunii sau mișcă- 
rilor treimice, cât și ca pregătire pentru înaintarea cuvenită spre 
împărtășirea dumnezeiască. În alipirea la Trupul lui Hristos este 
pregustarea îndumnezeirii creaţiei sau Vieţii veșnice, a învierii 
trupului ca icoană și biserică a unirii între creaţie și Dumnezeu. 

Rugăciunea, pocăinţa și postul, nevoinţele isihaste creştine sunt 
astfel privite pe fondul dialogului iconic cu Dumnezeu în Treime, dia- 
log în cadrul căruia primim și harul, în vederea restabilirii unității li- 
turgice între suflet şi trup. În icoana sfințeniei sau în condiția îndum- 
nezeirii ce exprimă realitatea eshatologică a Împărăției Cerurilor, 
creaţia întreagă se unifică prin Hristos în Duhul cu Dumnezeu întreg, 
în iubire, fără amestecul sau desființarea identităților. 

Unitatea în diversitate, internă şi în „intertextualitatea” comu- 
nicării, a oricărei forme sau întreg de creaţie, unitatea familiei 
după modelul treimic și eclezial, unitatea între omul îndumnezeit, 
cetele îngerești și natură se refac și împlinesc în taina unirii cu 
Dumnezeu. Această părtășie este liturghisită de către om ca preot 
al întregii creaţii şi icoană de Întrupare a Modelului divin. 

Prin aceasta, se restabilește în om condiţia de fiu al Tatălui 
Ceresc, capacitatea de chip a comunicării de suflet apofatice, ne- 
mijlocite, ca triadă conștiință-duh-spirit, peste reflectările sau ma- 
nifestările energetice. O exprimare ce surprinde la prima vedere 
este cea a transpunerii sau revărsării iconice totale de Dumnezeu 
în făptura pecetluită de Chipul Său. Creaţia este taină liturgică a 
„depășirii” și „dăruirii de Sine” dumnezeiești ca transpunere crea- 
tă a tainei Sfintei Treimi. Transpunerea sau imprimarea creatoare 
are loc ca dar gratuit și deplin ce cheamă un răspuns de partici- 
pare, nu ca „material inferior sau imperfect” supus „cenzurii 
transcendente” sau evoluţiei după principii abstracte. 

În acest fel, viaţa este menită a fi o continuă reactualizare par- 
ticipativă a Arhetipurilor divine spre înnoirea și creșterea în răs- 
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punsul de iubire și părtășie cu Dumnezeu. lubirea între Persoane 
și taina nașterii ce ocupă un loc central în creaţie ni se descoperă 
în taina filiaţiei duhovnicești și asumării reciproce, ca Dăruire de 
Sine spre Renaștere fără absorbire în Iubirea Celuilalt, sau după 
cădere, ca asumare a Jertfei Crucii spre Înviere. 

Aşa-numita evoluţie apare după „Big-bang-ul păcatului”, şi 
este în fapt drumul de regăsire de sine şi restaurare, prin Pronia 
divină, spre refacerea unităţii iconice a creației bulversate de rup- 
turile păcatului. 

Creaţia este astfel afirmată ca dar deplin, nedrămuit al bunătă- 
tii divine. Icoana de creaţie dăinuie ca împletire participativă-peri- 
horetică între Arhetipul Cuvântului creator sau Pecetea Chipului 
lui Dumnezeu și chipul sau fiinţialitatea de creaţie ce îl întrupează 
şi crește în propriul răspuns liturghisitor. 

În însuşi actul Genezei Părintele Ghelasie descoperă „întrupa- 
rea iconică” a Logosului în Chipul de creaţie. Întruparea de Chip 
este o expresie care desemnează dimensiunea iconică a ființei cre- 
ate, prin care se pun în lumină identitatea și demnitatea sa. 
Aceasta se află, deși creată din nimic şi într-o dependenţă fiinţială 
dată de pecetea iconică împletită în fiinţa creată (prin care viața 
însăși presupune relaţia cu Cel ce a creat-o şi o susţine, purtându-i 
de grijă), totuși nu în inferioritate, ci într-o relație de întrepătrun- 
dere, dialog şi egalitate-reciprocitate în raporturile cu Dumnezeu 
cel necreat. 

Taina dumnezeiască imprimată în Persoana creată îi dă aceste- 
ia capacitatea dialogală și orientarea iconică de participare la o 
continuă reînnoire și infinită depășire de sine în unirea cu Prea- 
sfânta Treime. Părintele Ghelasie subliniază riscul ontologic al fi- 
inţei conștiente care se poate rupe din icoana dialogului și comu- 
niunii cu Dumnezeu și rămâne în „întunericul cel mai din afară”. 

Această despărțire sfâșie și preface libertatea ca strălucire a iu- 
birii şi concretizare diversă a potenţialităţilor de chip în libertatea 
contrară a alegerii de a refuza lumina. Se poate ajunge în acest fel 
la acoperirea icoanei fiinţiale a legăturii cu Dumnezeu și hrănirea 
prin închipuiri după tiparele demonice a realităţii de adaus sau ia- 
dului neiubirii, a suferinței generate de maltratarea chipului iubirii. 
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Scrierile Părintelui Ghelasie identifică specificul iconic-euharis- 
tic creștin în favoarea dialogului responsabil și angajat, a unei 
abordări comparate cu discerneri recuperatoare. Prin luminări şi 
accente mistice, Cuviosul de la Frăsinei fructifică în discursul teo- 
logic, din perspectiva iconică, importante constelații conceptuale 
din filosofie, psihologie, metafizică și știință: triade ca eu-duh-spirit, 
informaţie-energie-masă fizică, voință-simţire-rațiune, conștiință-fi- 
ință-sine, conștiință-mișcare (gest)-limbaj, odihnă-mișcare-repaus, 
chip-faţă-asemănare, supraformă-formă-conţinut, conștiință-sub- 
conștient-inconştient, suflet-corp-trup, ființă-energii-trup de unire, 
sau perechi duale precum subiect-obiect, spirit-materie, con- 
cret-abstract, conștiință (nous)-rațiune (dianoia), virtute-libertate, 
dihotomie-dualism etc. 

Valorizarea logicii trinitare și a dualității iconice (dihotomice şi 
perihoretice) așază în lumină specificul creştin revelat, în contextul 
tendinţelor actuale energetist-sincretiste. Ultimele acoperă ades, 
printr-un limbaj caracterizat de asimilări forțate și un consens ade- 
sea „orb”, de complezenţă și conformist, sărac în consistenţă dia- 
logală, superficial sau dizolvant de specificuri, prin numeroase 
rupturi semantice şi o logică a dualității contrare, tocmai realitatea 
de suflet și „transcendenţa prezentă” a Persoanelor dumnezeiești. 
Rodurile incomplete sau deformate ale strădaniilor omenești păs- 
trează totuși în adânc urma unei chemări spre lumină, vindecare și 
întregire în lumina dumnezeiască. Ele se cer întâmpinate critic, cu 
discernământ, prin repunerea în centrul existenţei a comunicării și 
împărtășirii duhovnicești. 

Remediul fărâmiţării sau ocultării viziunii despre Dumnezeu, 
lume și om și al afectării capacităţii de realizare de sine stă tocmai 
în revenirea prin răspunsul nostru participativ la conștiința de su- 
flet şi dialogul cu Sfânta Treime, la experierea mistică unitară, ne- 
fragmentată și nemijlocită a tainei iubirii ce stă la baza existenţei. 

Confruritarea cu diversele alcătuiri apărute ca rod al căutărilor 
omenești, mai mult sau mai puţin conforme cu lumina Revelaţiei 
oglindită în conștiință, vedem la Părintele Ghelasie, sunt pentru 
creștini totodată provocări spre înmulţirea talantului din țarina 
propriei inimi şi a tradiţiei sfinte. Liturghisirea întru cunoștință a 
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Darului dumnezeiesc presupune conștiința propriei identități ico- 
nice și experierea în asumare proprie a moștenirii duhovnicești, o 
dată cu discernerea și răspândirea seminţei evanghelice nealterate. 

Viaţa isihastă ni se descoperă ca pregătire şi totodată prelun- 
gire a Tainelor Bisericii, ca o continuă celebrare liturgică a Iubirii 
divine. Este o celebrare a „Întrupării” sau „Naşterii lui Dumnezeu” 
în icoana vieții create, care la rândul ei „se naște” sau „se întru- 
pează” prin dumnezeiasca împărtășire în Viaţa veșnică, Taina Co- 
muniunii Treimice. 


Slavă, închinare și mulțumire Preasfintei Treimi pentru toate ! 


Florin Caragiu 
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